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Förord. 


Föreliggande  arbete  är  en  omarbetning  af  författarens  förut 
utgifna  bok  "Tillståndet  efter  döden."  På  grund  af  det  om- 
fång, som  omarbetningen  tagit,  och  de  nya  ämnen,  som  upp- 
tagits till  behandling,  har  jag  ansett  det  nödigt  att  ändra  titeln, 
såsom  nu  skett.  Bland  de  hjelpkällor,  som  anlitats,  må  särskildt 
nämnas:  "Nya  Testamentet, ny  öfversättning  med  förklarande 
anmärkningar"  af  Dr.  P.  Waldenström,  hvilket  blifvit  flitigt 
rådfrågadt,  och  till  hvilket  jag  för  så  väl  första  upplagan  som 
den  nu  omarbetade  står  i  stor  tacksamhetsskuld.  Äfven  har  jag 
vid  utarbetandet  af  första  afdelningen  haft  god  ledning  af  prof. 
W.  Rudins  arbete:  "Grunddragen  till  läran  om  menniskosjälen 
enligt  den  Heliga  Skrift."  För  öfrigt  har  jag  tillgodogjort  mig 
åtskilligt  från  flere  svenska  och  engelska  arbeten,  till  hvilka 
hänvisas  på  sina  ställen.  Bibeln  har  dock  i  första  och  sista  hand 
varit  den  bok,  hvilken  jag  i  allt  rådfrågat,  och  inför  hvilken  jag 
pröfvat  allt,  såsom  de  rikliga  bibelcitaten  visa.  Det  har  under 
de  sista  åren  pågått  en  ifrig  diskussion  öfver  frågor  rörande  de 
yttersta  och  eviga  tingen,  hvilken  gör  det  vigtigare  än  någonsin 
att  taga  reda  på,  hvad  som  är  skrifvet  derom  i  bibeln.  Det  är 
ock  min  önskan  och  förhoppning  att  med  detta  arbete  i  någon 
mån  kunna  tjena  dem,  som  upprigtigt  fråga  efter  sanningen. 
Detta  har  under  arbetets  fortgång  varit  och  är  fortfarande  min 
bön  till  Gud,  från  hvilken  all  god  gåfva  kommer. 

Iron  Mountain,  Mich.,  den  15  december  1891. 

A.  Mellandkr, 
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Inledning. 


Källan  för  kunskapen  om  menniskans  tillstånd  i 
lifvet  och  efter  döden. 

"Allt  hvad  jag  af  mig  sjelf  vet  är,  att  jag  snart  måste  dö, 
men  det,  hvarom  jag  vet  allra  minst,  är  denna  död  sjelf,  som  jag 
icke  vet  att  undgå."  Så  talade  för  två  hundra  år  sedan  en  kristen 
filosof  i  Frankrike.  Och  hans  ord  besannas  än  i  dag.  Det  är 
ingenting,  om  hvilket  menniskan  är  mera  okunnig  än  tillståndet 
bortom  grafven. 

Utan  uppenbarelsens  ljus  skulle  döden  för  oss  vara  en  olös- 
lig gåta,  ett  nedstigande  i  en  mörk  labyrint,  hvarur  vi  icke  kände 
någon  utgång.  Hedningarne  betrakta  döden  såsom  fruktans- 
värd och  mörk.  De  antända  i  vissa  trakter  eldar  vid  grafvarne 
för  att  lysa  de  döda  genom  mörkret  i  den  andra  verlden.  De 
gamle  grekerna  satte  ett  mynt  i  handen  på  sina  döda,  hvarmed 
desse  skulle  betala  f är j mannen,  som  antogs  skulle  föra  dem 
öfver  gränsfloden  till  dödsriket.  Egyptiernas  balsamering  hade 
till  mål  att  så  länge  som  möjligt  fördröja  själens  fullständiga 
skilsmespa  från  kroppen. 

Äfven  uppenbarelsens  ljus  är  sparsamt  i  denna  sak.  Icke 
på  en  gång  utan  småningom  utvecklades  läran  om  tillståndet 
efter  döden.  Adam  fick  endast  veta,  att  han  var  kommen  af 
jord  och  skulle  återvända  till  jord  (1  Mos.  3:  19).  För  patriar- 
kerna var  döden  ett  samlande  till  fäderna  (25:  8),  ett  nedsti- 
gande i  de  dödas  rike  (37:  35).  Job  uttrycker  i  kap.  3:  13-19 
sin  föreställning  om  döden  sålunda:  "Annars  låge  jag  nu  och 
hade  ro,  då  sofve  jag  och  hade  hvila  med  konungar  och  mäktige 
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på  jorden,  som  bygga  grifter  åt  sig  sjelfva,  eller  med  furstar, 

som  egt  guld  och  uppfyllt  sina  hus  med  silfver Der  rasa  ej  de 

onde  mer  och  der  hafva  de  trötte  hvila;  der  äro  alla  fångar  trygge 
och  höra  icke  pådrif vårens  röst.  Der  äro  små  och  stora  lika 
goda  och  trälen  fri  från  sin  herre."  För  konung  Hiskia  var 
vandringen  "genom  dödsrikets  porter"  det  samma  som  att  "ej 
se  Herren"  och  "icke  skåda  menniskor,"  att  "bo  i  det  tysta," 
der  ingen  prisar  Herren  och  ingen  hoppas  på  hans  trofasthet"  (se 
Es.  38  kap.).  Stundom  frambryter  en  stråle  af  ljus  från  den 
himmelska  verlden  och  skingrar  det  tjocka  mörker,  som  h vilar 
öfver  föreställningen  om  döden.  Då  skådar  den  lidande  Job 
med  profetisk  blick  in  i  evigheten  och  uttalar  med  klara  och  be-, 
stämda  ord  sin  tro  på  uppståndelsen  (Job  19:  25).  David  ser  i 
ljuset  af  denna  stråle  en  väg  ur  dödsriket  till  lifvet  (Ps.  16:  10- 
11),  och  Salomos  dunkla  funderingar  öfver  menniskoandens  flykt 
(Pred.  3:  21)  skingras  för  den  klara  öfvertygelsen,  att  "anden 
återvänder  till  Gud,  som  har  gifvit  honom"  (kap.  12:7).  Hos 
profeterna  träder  i  allt  större  klarhet  uppståndelsen  i  förgrunden 
i  förening  med  hoppet  om  den  kommande  Messias.  Esaias 
säger:  "Han  skall  bonfctaga  döden  för  evigt"  (kap.  25:  8).  Och 
åter:  "Dina  döde  skola  få  lif,  och  mina  lik  uppstå  igen.  Vaken 
upp  och  jublen,  I  som  i  mullen  legat!  ty  en  dagg  för  växter  är 
din  dagg,  och  jorden  gifver  ifrån  sig  de  af  somnade"  (kap.  26: 
19).  För  Daniel  var  döden  endast  en  hvila,  tills  han  vid  dagar- 
nas ände  skulle  uppstå  till  sin  del  (Dan.  12:  13).  Han  skiljer 
äfven  tydligt  emellan  de  rättfärdigas  uppståndelse  till  evigt  lif 
och  de  orättfärdigas  till  evig  skam  (v.  2). 

Kristus  och  hans  apostlar  tala  företrädesvis  om  uppstån- 
delsen, om  messiasriket,  om  boningarne  i  Fadrens  hus,  om  det 
nya  Jerusalems  härlighet  och  det  eviga  lifvet  (se  1  Kor.  15;  Joh. 
14;  1  Tess.  4;  Upp.  21).  Den  mellantid,  som  förekommer  emellan 
döden  och  uppståndelsen,  likasom  försvinner  vid  det  klara  ljus, 
som  i  deras  framställningar  utstrålar  från  Guds  stad.  De  tro- 
ende hafva  redan  öfvergått  från  döden  till  lifvet  (Joh.  5:  24), 
och  deras  andliga  lif  beröres  icke  af  döden  (11:  25),  hvilken  för 
dem  endast  är  en  hvila  (Upp.  14:  13),  ett  kommande  till  Jesus 
(Fil.  1:  21-23),  och  derför  en  verklig  vinst  (v.  21).  Häraf 
kommer  det  sig,  att  i  nya  testamentet  så  litet  talas  om  döden 


och   mellantillståndet,  emedan  döden  endast  är  ett  öfvergångs- 
tillstånd. 

Vi  märka  af  det  anförda,  att  det  i  gamla  testamentet  var  en 
ständigt  växande  utveckling  i  uppfattningen  af  såväl .  tillståndet 
efter  döden  som  öfriga  skriftens  läror.  Herren  hade  mycket  att 
säga,  som  de  icke  på  en  gång  kunde  bära  men  sedan  skulle  få 
veta.  Hela  Guds  nådeshushållning  är  en  utveckling.  Allting 
har  sin  barndomstid,  sin  medelålder  och  sin  fulländning.  Ja, 
hela  den  närvarande  utvecklingsperioden  är  såsom  en  barndoms- 
tid i  förhållande  till  den  tillkommande  (se  1  Kor.  13:  8-12).  Det 
bör  derföre  icke  förvåna  oss,  att  vi  hos  en  af  de  helige  förfat- 
tarne  finna  en  lära  klarare  framstäld  än  hos  en  annan.  Bibeln 
är  ett  helt  och  visar,  huru  Herren  under  tidsåldrarna  fört  men- 
niskoanden  till  allt  större  klarhet.  Om  vi  blott  egt  Moses  böckei, 
skulle  vi  knappast  haft  en  aning  om  uppståndelsen  och  det  eviga 
lifvet.  Först  framträder  patriarkernas  odödlighetstro  såsom  en 
svag  gnista,  hos  David  och  Job  har  denna  tro  blifvit  en  '  'Her- 
rens lampa,"  och  hos  profeterna  tindrar  redan  hoppets  st] erna  i 
fjerran.  Det  är  först  Jesus,  som  genom  evangelium  "framburit 
lif  och  oförgänglighet  i  ljuset"  (2  Tim.  1:  10).  Derför  finna  vi 
äfven,  att  det  är  en  ofantlig  skilnad  emellan  patriarkernas  vän- 
tade sällhet  i  förening  med  fäderna  och  Pauli  segerglada  visshet 
att  få  vara  när  Jesus  (Fil.  1:  21-23),  emellan  Jobs  föreställning 
om  allas  likställighet  i  dödsriket  (Job  3)  och  framställningen  om 
de  tvenne  områden,  som  Jesus  omtalar  (Luk.  16).  Endast  genom 
att  taga  hela  denna  utveckling  med  i  beräkningen  kunna  vi  få 
ett  begrepp  om  bibelns  lära  om  tillståndet  efter  döden.  Detta 
är  vigtigt  att  besinna,  så  att  man  icke,  såsom  en  författare  säger, 
"utsläcker  nya  testamentets  ljus  med  gamla  testamentets  dun- 
kel." Det  vore  t.  ex.  orätt  att  med  Hiskias  tal  om  "tillintetgö- 
relsens  grop"  vilja  gendrifva  Frälsarens  utsago:  "I  dag  skall  du 
vara  med  mig  i  paradiset."  Äfven  härom  gäller  Augustini  ytt- 
rande: "Det  nya  testamentet  är  inneslutet  i  det  gamla,  men  det 
gamla  testamentet  ligger  uppslaget  i  det  nya." 


I.     lyif   och  död. 


FÖRSTA  KAPITLET. 

Menniskans  ursprung  och  upphöjda  ställning. 

1.  Menniskan  f ramställes  i  skriften  såsom  en  varelse,  som 
består  af  kropp,  själ  och  ande.  Genom  kroppen  är  hon  förbun- 
den med  den  sinnliga  verlden,  genom  anden  tillhör  hon  den 
öfversinnliga  verlden,  under  det  själen  förmedlar  gemenskapen 
med  dem  båda. 

2.  Detta  framgår  redan  af  skapelseberättelsen  i  1  Mos. 
1-2  kapitel.  Denna  berättelse  förbinder  menniskan  å  ena  sidan 
med  den  materiela  verldsskapelsen  samt  ställer  henne  å  andra 
sidan  öfver  den  samma.  Först  frambringade  Gud  genom  sitt 
skapareord  de  materiela  grundämnena  till  den  synliga  verlden 
(v.  1).  Sedan  verkade  den  guddomlige  skapareanden  värmande, 
lifvande  och  ordnande  på  materien,  hvarigenom  denna  genom- 
trängdes af  det  i  form  af  naturkrafter  framträdande  verldslifvet 
(v.  2).  Såsom  en  följd  af  denna  från  skapareanden  utström- 
mande och  materien  genomträngande  lifskraften  uppspirade  en 
mångfald  af  växter,  i  hvilka  den  i  naturen  inneboende  lifskraf- 
ten framträdde  och  fortfarande  framträder  i  form  af  växtlighet 
och  fortplantning  (v.  11-12).  Genom  den  guddomlige  skapare- 
andens fortfarande  verksamhet  uppstod  derpå  i  de  lefvande  va- 
relserna eller  djuren  ett  högre  slag  af  lif  (v.  20-24).  I  likhet 
med  växterna  uppkommo  äfven  djuren  ur  de  materiela  grund- 
ämnena och  hafva  derför  endast  genom  verldsskapelsens  medium 
blifvit  delaktiga  af  det  deri  inneboende,  från  Gud  utströmmande 


lifvet.  Men  under  det  växternas  lif  är  en  os  jelf  ständig  delak- 
tighet af  det  allmänna  verldslifvet,  beroende  af  deras  fastväxan- 
de vid  jorden,  framträder  deremot  hos  djuren  det  genom  skapel- 
sen erhållna  lifvet  såsom  ett  särskildt  kroppslig  som  yttrar  sig 
i  förnimmelse  och  frivillig  rörelseförmåga.  Det  är  detta  sär- 
skilda, förnimmande  och  fritt  verkande  lif,  som  utgör  djurens 
själ,  och  af  denna  orsak  kallas  djuren  på  bibelns  grundspråk  för 
"lefvande  själar"  (1  Mos.  1:20,  24;  Upp.  8:9;  16:3).  Och 
emedan  detta  djurens  själslif  uppenbarar  sig  och  verkar  genom 
andedrägtsverksamheten,  kallas  det  stundom  ande  (1  Mos.  6:  17; 
7:  15;  Ps.  104:  29). 

3.  Menniskan  skapades  deremot  icke  blott  såsom  en  länk  i 
den  allmänna  verldsskapelsen,  utan  upplyftes  genom  Guds  sär- 
skildt ingripande  verksamhet  och  lif smeddelelse  öfver  denna  samt 
stäldes  såsom  en  förmedlande  länk  emellan  den  lägre  verldsska- 
pelsen och  skaparen  (1  Mos.  1:  26-27;  2:  7).1)  Till  sin  kroppar 
menniskan  af  samma  grundämnen  som  den  öfriga  skapelsen. 
Hon  formades  genom  en  Guds  omedelbara  handling  af  den  af 
den  allmänna  lifskraften  genomträngda  materien,  ur  hvilken 
det  mångfaldiga  växt-  och  djurlifvet  förut  uppkommit.2)  Men 
ännu  var  menniskan  icke  lefvande,  emedan  de  i  den  materiela 
formen  befintliga  krafterna  ännu  icke  blifvit  sammanfattade. 
Lefvandegörelsen  skedde  derigenom,  att  Gud  "inblåste  i  nien- 
niskans  näsa  en  lefvande  ande."  Dermed  afses  icke  ett  blott 
allmänt  lifvande  inflytande,  sådant  som  uppenbarat  sig  i  fram- 
bringandet af  de  föregående  lifsskapelserna,  utan  en  verklig  lifs- 
meddelelse  ur  Gud,  ett  meddelande  af  en  före  menniskan  existe- 
rande lif  sande  (Pred.  12:  7).3)  Genom  denna  lifsandes  ingående 
uti  och  inneboende  i  den  redan  danade  kroppen  vardt  och  är 


i)  Gud  sade  icke  såsom  i  fråga  om  djuren:  "Jorden  frambringe  menniskor,'1  utan: 
"Vi  vilja  göra  menniskan  efter  vårt  beläte.1'  I  denna  guddomliga  rådplägning  f ram- 
ställes menniskans  skapelse  såsom  det  högsta  uttrycket  af  Guds  vishet  och  kärlek.  I 
kap.  2:  7  framställes  menniskans  skapelse  såsom  en  omedelbar  handling  af  Gud,  under 
det  de  öfriga  lefvande  varelserna  frambringades  i  följd  af  hans  skapareord  genom  den 
i  naturen  inneboende  och  i  naturkrafterna  verkande  lifskraften. 

2)  Af  denna  menniskans  nära  förbindelse  med  naturen  förklaras  det  inflytande, 
som  menniskans  fall  har  utöf  vat  och  hennes  upprättelse  skall  utöfva  på  naturen  (Rom. 
8: 17-22). 

3)  Jemför  härmed,  huru  Jesus  blåste  på  lärjungarna  och  sade:  "Tagen  den  Helige 
Anden'1  (Joh.  20:  22). 


menniskan  en  lefvande  själ,  d.  v.  s.  ett  sjelfständigt  lif,  en  lefvan- 
de  person.4) 

4.  Det  är  dock  ej  blott  genom  sättet  för  sin  skapelse,  utan 
äfven  genom  sin  beskaffenhet  och  högre  bestämmelse  mennisko- 
själen  skiljer  sig  från  andra  lefvande  varelsers  själar.  Menniskan 
är  skapad  till  Guds  beläte  (1  Mos.  1:  27).  Detta  kan  dock  icke 
innebära  kroppslig  likhet  med  Gud,  ty  Gud  är  en  ande  (Joh. 
4:  24)  och  har  såsom  sådan  ingen  materiel  kropp  (Luk.  24:  39). 
Följaktligen  måste  Guds  beläte  vara  af  andlig  natur.  Gudsbe- 
lätet  hos  menniskan  måste  tänkas  såsom  en  väsens-motsvarighet 
till  Gud.  För  att  erhålla  en  rätt  uppfattning  om  dess  beskaffen- 
het måste  vi  alltså  utgå  ifrån  Guds  väsen.  Emedan  Gud  är 
ande,  måste  hans  af  bild,  menniskan,  följaktligen  vara  en  andlig 
varelse.  Detta  antydes  äfven  i  uttrycket:  "Gud  inblåste  i  hen- 
nes näsa  en  lefvande  ande."  Genom  denna  andemeddelelse  blef 
Adam  en  Guds  son  (Luk.  3:  38),  och  i  följd  deraf  kallas  Gud  i 
Ebr.  12:  9  för  andarnes  (d.  ä.  de  enskilda  menniskoandarnes) 
Fader."  Häraf  är  klart,  att  om  menniskan  genom  sin  skapelse 
till  Guds  af  bild  skiljer  sig  från  de  öfriga  lefvande  varelserna, 
måste  hon  framför  allt  skilja  sig  ifrån  dem  i  sin  egenskap  af 
andlig  varelse.  Menniskan  har  ett  ojemf  örligt  högre  ursprung 
och  en  mycket  högre  bestämmelse  än  de  andra  själsvarelserna 
och  måste  följaktligen  lefva  ett  ojemf  örligt  högre  lif. 

5.  Att  Gud  är  en  ande,  innebär  icke  blott,  att  han  är  ett 
lefvande  väsen  (den  varandet2  Mos.  3:  14),  utan  äfven  att  han  är 
ett  sjelf medvetet  och  sjelf bestämmande  väsen,  d.  v.  s.  att  han 
har  förmåga  att  uppfatta  sig  sjelf  och  allt  annat  samt  att  be- 
stämma sig  sjelf  och  allt  annat.  Detta  är  hvad  man  brukar  kalla 
Guds  personlighet.  Vi  måste  derför  söka  gudsbelätet  hos  men- 
niskan i  hennes  personlighet,  hennes  förnuftiga  lif,  i  hennes  för- 
måga att  förnuftigt  tänka  och  vilja.  Genom  den  af  Gud  med- 
delade anden  blef  menniskan  "en  lefvande  själ,"d.  ä.  en  lefvande 


4)  Menniskosj alens  uppkomst  hos  hvarje  enskild  menniska  måste  tänkas  på  sam- 
ma sätt  som  kroppens.  Likasom  hela  menniskoslägtet  till  kroppen  utvecklats  af  ett 
blod  (Apg.  17:  26),  under  det  Gud  likväl  ledt  denna  utveckling  och  danat  hvarje  men- 
niskas  kropp  (Ps.  139: 13-15),  så  utvecklas  hvarje  menniskas  själ  ur  ett  föregående  lifs- 
frö  ("den  ande,  som  är  i  menniskan,"  1  Kor.  2:  11),  under  det  Gud  likväl  utbildar  den 
samma  till  ett  personlif  med  sina  karakteriserande  egendomligheter.  Af  detta  skäl  är 
Gud  andens  skapare  (Sak.  12:  1),  och  kallas  ''andarnes  Fader"  (Ebr.  12:  9). 


person,  ett  förnuftigt  väsen.  Derigenom  blef  hon  ock  en  afbild 
af  sin  skapare.  Den  skilnaden  måste  likväl  göras  emellan  Gud 
och  hans  afbild,  att  Gud  ensam  är  den  fullkomlige,  den  i  och  af 
sig  sjelf  lefvande  (Joh.  5:  26),  under  det  menniskan  har  grun- 
den för  sitt  lif  i  Gud  (Apg.  11:  28)  och  derför  i  skapelsen  erhöll 
gudsbelätet  endast  såsom  anlag  och  frö  för  att  under  en  lefvan- 
de gemenskap  med  Gud  utvecklas  till  en  allt  fullkomligare  likhet 
med  Gud.  Detta  Guds  beläte  i  menniskan  är  väsentligt,  något 
som  utmärker  hennes  väsen.  Det  är  derför  icke  rätt  att  säga, 
att  gudsbelätet  genom,  synden  gått  förloradt,  hvilket  dessutom 
framgår  deraf,  att  det  äfven  efter  syndafallet  omtalas  i  skriften 
såsom  något  menniskan  tillhörigt  (se  1  Mos.  9:  6;  1  Kor.  11:  7; 
Jak.  3:9).  Det  säges  icke  heller  någonstädes  i  skriften,  att  men- 
niskan någonsin  upphört  att  vara  en  lefvande  själ,  ett  förnuftigt, 
sjelfviljande  väsen.  Tvärtom  eger  menniskan  ännu  genom  sin 
förnuftige  ande  förmåga  att  uppfatta  osynliga  och  eviga  ting 
(Rom.  1:  20)  samt  välja  emellan  det  sanna  och  det  falska,  det 
onda  och  det  goda  (Jos.  24:  14-24).  I  sitt  innersta  väsen  eger 
menniskan  äfven  ett  outplånligt  medvetande  om  sina  pligter  mot 
Gud,  under  det  samvetet  såsom  ett  osvikligt  vittne  dömer  öfver 
hennes  förhållande  till  detta  naturljus  (Rom.  2:  15).5) 

6.  Utom  detta  väsentliga  gudsbeläte  erhöll  menniskan  i 
skapelsen  äfven  en  vilkorlig  gudslikhet,  hvilkens  behållande  eller 
förlorande  gjordes  beroende  af  hennes  egen  fria  utveckling. 
Dessa  tvenne  sidor  af  Guds  beläte  torde  vara  antydda  i  de  tvenne 
uttrycken  i  1  Mos.  1:  26:  "Vi  vilja  göra  menniskan  efter  vårt 
beläte,  till  vår  afbild."  Gudsbelätet  är  det  från  Gud  utgångna, 
i  mensklig  personlighet  framträdande  lif  vet;  gudslikheten  är 
detta  lifs  yttre  form.  Det  förra  utgör  menniskans  väsen,  det 
senare  tillhör  hennes  utveckling.  Såsom  Guds  beläte  var  men- 
niskan ett  förnuftigt,  fritt  väsen;  såsom  Guds  afbild  motsvarade 
hon  sin  bestämmelse,  var  "ganska  god"  (1  Mos.  1:  31).     Denna 


s)  Derigenom  skiljer  det  menskliga  själslifvet  sig  ifrån  djurens  själslif .  Djuren  äro 
på  sin  höjd  lefvande  varelser,  menniskan  deremot  en  lefvande  person.  De  förra  hafva 
endast  ett  varande  och  verkande  lif,  den  senare  har  utom  detta  ett  sjelf  medvetet, 
sjelfbestämmande  lif.  Hvad  djuren  äro  och  göra,  det  äro  och  göra  de  af  naturen 
(Jak.  3:  7),  deras  utveckling  bestämmes  endast  af  den  riktning  och  de  drifter,  de  en 
gång  för  alla  erhållit.  Menniskan  deremot  höjer  sig  till  en  viss  grad  öfver  naturen  och 
bestämmer  öfver  sin  utveckling. 
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medskapade  godhet  utgjordes  å  ena  sidan  af  förståndets  ljus  och 
vishet,  dess  förmåga  att  rätt  och  klart  uppfatta  Gud  och  de  ska- 
pade tingen,  samt  å  andra  sidan  af  viljans  helighet,  dess  öfver- 
ensstämmelse  med  Guds  vilja,  hvaraf  hennes  sällhet  eller  inre 
själsharmoni  var  en  följd.  Denna  gudslikhet  har  genom  synden 
gått  förlorad,  i  det  förståndet  och  viljan  kommit  under  villfarel- 
sens mörker  och  syndens  träldom  (Ef.  4:  17-18;  2  Tim.  2:  26), 
hvilket  är  orsaken  till  den  sönderslitenhet  och  ofrid,  syndaren 
känner  (Es.  57:  21).  Men  gudslikheten  kan  genom  frälsningen 
och  den  nya  födelsen  återställas  (Ef.  4:  24;  Kol.  3:  10)  och  i  upp- 
ståndelsen fullkomnas  till  en  verklig  likhet  med  Gud  (Fil  3:  21). 


ANDRA  KAPITLET. 

Menniskans  väsen  och  bestämmelse. 

1.  Vi  hafva  redan  af  skapelseberättelsen  sett,  att  menni- 
skan  utgöres  af  ande,  själ  och  kropp,  och  vi  hafva  äfven  sett,  att 
anden  såsom  grund  för  menniskans  personlighet  i  sig  innefattar 
gudsbelätet  hos  menniskan.  Vi  vilja  nu  se,  huru  bibeln  för  öf- 
rigt  talar  om  själ  och  ande  samt  deras  förhållande  till  h varandra 
och  till  kroppen.  De  ord,  nom  i  grundspråken  användas  om 
menniskans  själ  (hebr.  näphäsch,  grek.  psykä)  förekomma  i  olika 
betydelser:  1)  i  betydelse  af  lekamligt  lif,  2)  i  betydelse  af  per- 
son, 3)  i  betydelse  af  andelif  i  motsats  till  lekamligt  lif. 

8.  I  betydelse  af  lekamligt  lif  användes  grundtextens  ord 
för  själ  i  5  Mos.  19:  21,  då  Herren  förordnade,  att  man  skulle 
utgifva  "lif  för  lif"  (grt.  själ  för  själ).  Sammalunda,  när  det  i 
Matt.  2:  20  heter:  "De  äro  döde,  som  traktade  efter  barnets  lif," 
eller  när  Paulus  säger,  att  han  "icke  aktar  lifvet  dyrbart"  (Apg. 
20:  24),  eller  då  han  om  Epafroditus  säger,  att  han  "för  Kristi 
verks  skull  blottstält  sitt  lif"  (Fil.  2:  30),  så  användes  på  dessa 
ställen  grundspråkets  ord  i  betydelse  af  lekamligt  lif.  Detta 
beror  derpå,  att  själen  tankes  såsom  grunden  för  det  lekamliga 
lifvet.  Och  det  är  i  denna  mening  skriften  talar  om  djurs  själar, 
såsom  då  det  i  1  Mos.  1:  30  talas  om  "allt  det  som  krälar  på  jor- 


—  lo- 
den ocn  hafver  själ"   (grt.).     Af  denna  anledning  kallas  äfvrn 
djuren  för  "lefvande   själar"   (grundtexten  i  1  Mos.   1:  20,  345 
Uppb.  16:  3). 

9.  Själen  hos  menniskan  utgör  grunden  till  kroppens  lif 
både  såsom  den  verkande  och  den  förnimmande  lif skraften.  Hon 
innebor  derför  i  kroppen  och  verkar  genom  honom.  Hon  har 
intet  visst  lekamligt  sätt,  utan  är  likasom  inväfd  i  hela  den  kropps- 
liga lif sf ormen.  Hon  är  på  samma  gång  den  drifvande  kraften  i 
andedrägtsverksamheten  och  blodomloppet  samt  den  genom  den- 
na verksamhet  åt  kroppen  meddelade  lifskraften,  i  det  hon  ge- 
nom nämda  verksamhet  likasom  utgjuter  sig  i  alla  kroppens  de- 
lar och  verkar  på  dem  renande,  bildande  och  lifvande  (Es.  2:  22; 
2  Mos.  17:  11;  5  Mos.  12:  23).  Genom  denna  innerliga  förbin- 
delse med  kroppen  kan  själen  å  ena  sidan  erfara  kroppens  för- 
nimmelser (Ps.  35:  13)  och  kroppen  å  andra  sidan  förnimma  sjä- 
lens känslor  (Ps.  73:  2 1).1) 

10.  Vidare  förekommer  ordet  själ  i  betydelse  af  person. 
Vi  hafva  redan  förut  påpekat,  att  detta  är  betydelsen  af  2  Mos. 
2:  7,  der  det  heter,  att  menniskan  vardt  en  lef  vande  själ,  d.  ä. 
en  lefvande  person.  Hon  blef  en  person  genom  erhållandet  af 
den  lefvande  anden,  som  gjorde  henne  till  ett  förnuftigt,  sjelf- 
viljande  väsen.  Det  är  derför  mycket  vanligt,  att  ordet  själ  i 
bibeln  användes  för  att  beteckna  den  menskliga  personligheten. 
Sålunda  heter  det  i  1  Mos.  46:  27:  "Alla  själar  af  Jakobs  hus, 
som  kommo  till  Egypten,  voro  sjuttio."  I  1  Krön.  5:21  omta- 
las, att  ett  hundra  tusen  menniskosjälar  blefvo  bortförda  i  fån- 
genskap, i  Apg.  27:  37  säges,  att  två  hundra  sjuttio  sex  själar 
voro  på  skeppet  och  i  kap.  2:  41  omtalas,  att  omkring  tre  tusen 
själar  kommo  till  församlingen.  Hvar  och  en  förstår  ju,  att  det 
icke  var  endast  själarna  som  flyttade  till  Egypten,  bortfördes  i 
fångenskap,  voro  ombord  på  skeppet  etc,  utan  att  det  var  med 
själar  begåfvade  personer.  Likaledes  när  det  i  Hes.  18:  4  heter, 
att  den  själ  som  syndar  skall  dö,  bör  det  icke  fattas  om  själens 
död,  utan  om  personens  död. 


i)  Detta  innerliga  samband  emellan  kropp  och  själ  torde  äfven  hafva  gif  vit  upphof 
till  föreställningen  om  oskyldigt  blods  ropande  (1  Mos.  4: 10;  Ebr.  12:24).  Detta  ut- 
tryck bör  fattas  icke  blott  såsom  en  personifikation  af  blodet,  utan  såsom  den  genom 
blodets  utgjutande  utgångna  själens  rop  (jfr  Uppb.  6:  9-10). 
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11.  Att  ordet  själ  sålunda  användes  for  att  beteckna  den 
menskliga  personligheten,  har  sin  grund  deri,  att  själen  i  sig 
förenar  andens  och  kroppens  lif,  det  förra  såsom  grund  och  det 
senare  som  följd.  Själen  utgör  clerför  menniskans  förnuftiga 
sjelflif,  hvarigenom  hon  känner  sig  sjelf  till  skilnad  från  annat, 
sluter  från  sig  sjelf,  jemför  med  sig  sjelf  och  bestämmer  öfver 
sig  sjelf  och  annat  (Job  32:  8).2)  Själen  är  derför  icke  ett  till- 
stånd, såsom  t.  ex.  menniskans  sof vande  eller  vakande  tillstånd, 
utan  hon  är  ett  förnuftigt,  sjelfviljande  lif.  Det  lekamliga  lif- 
vet  eller  lefvandet,  såsom  en  följd  af  själens  verksamhet,  är  ett 
tillstånd,  men  själen  sjelf  är  ett  personlif,  som  åstadkommer  det 
lefvande  tillståndet. 

12.  Slutligen  användes  ordet  själ  om  menniskans  högre  an- 
delif  i  motsats  till  det  lekamliga  lifvet.  Detta  är  förhållandet 
i  Matt.  10:  28:  "Radens  icke  för  dem,  som  dräpa  kroppen,  men 
icke  hafva  makt  att  dräpa  själen."  Här  kan  ordet  själ  omöjli- 
gen betyda  lekamligt  lif,  ty  då  skulle  den  dödas  genom  kroppens 
dödande.  I  denna  mening  är  ordet  själ  liktydigt  med  ande,  hvil- 
ket  vi  finna  genom  att  jemföra  Joh.  12:  27  med  kap.  13:  21,  der 
det  på  förra  stället  står,  att  Jesu  själ  var  bedröfvad,  och  på  det 
senare,  att  han  var  bedröfvad  i  sin  ande. 

13.  Detta  gifver  oss  nu  anledning  att  undersöka,  hvad  bi- 
beln lär  om  menniskans  ande.  Ordet  ande  är  en  öfversättning 
af  det  hebreiska  ordet  "ruach"  och  det  grekiska  ordet  "pneuma" 
i  bibelns  grundspråk.  Dessa  grundtextens  ord  förekomma  i  åt- 
skilliga lägre  betydelser,  såsom  vind  (Am.  4:  13;  Joh.  3:  5),ande- 
drägt  (Ps.  135:  17)  samt  den  i  andedrägten  verkande  och  krop- 
pen besjälande  lifskraften,  som  då  till  betydelsen  sammanfaller 
med  det  lägre  själslifvet  eller  det  lekamliga  lifvet  (Pred.  8:8). 
Men  dessa  ord  användas  äfven  och  förnämligast  i  högre  betydelse 
om  Gud  såsom  ande  (Joh.  4:  24),  om  den  från  Gud  utgående 
lifsanden  (Job  33:  4),  om  den  Helige  Anden  (Es.  63:  10;  Joh  V: 
39),  om  aflidnas  andar  (1  Petr.  3:  19),  om. menniskoanden  (1  Kor. 
2:  11)  samt  om  andelifvets  innersta  riktning  (Matt.  5:  3;  Rom. 
8:  15;  2  Tim.  1:  Y).3)  Men  det  är  endast  om  menniskans  ande 
vi  här  hafva  att  tala. 


2)  Deraf  kommer  det  sig,  att  skriften  stundom  använder  uttrycket  "min  själ"  i  st.  f. 
"jag,"  k-mig*'  (Luk.  12:  19),  "din  själ"  i  st.  f.  "du"  (J  Sam.  1:  26  grt.;  2  Kon.  2:  6). 


—  12  — 

14.  Vi  hafva  redan  anmärkt,  att  orden  själ  och  ande  ofta 
användas  liktydigt  för  att  beteckna  raenniskans  högre,  förnufti- 
ga andelif  i  motsats  till  det  lägre  själslifvet.  Hela  menniskans 
väsen  sammanfattas  då  i  kropp  och  själ  (Matt.  10:  28),  kropp 
och  ande  (1  Kor.  5:3;  1:  34),  kött  och  ande  (2  Kor.  7:1;  Kol. 
2:5;  1  Petr.  3:  18).  På  dessa  ställen  användas  orden  själ  och 
ande  i  samma  betydelse,  nämligen  om  menniskans  högre  själs- 
eller  andelif.  Detta  framgår  ytterligare  deraf,  att  samma  eller 
liknande  bestämningar  tilläggas  både  själen  och  anden.  Själen 
blir  bedröfvad  (Ps.  42:  12),  och  anden  blir  illa  till  freds  (1  Kon. 
21:  5  grt.).  Själen  erfar  vederqvickelse  (Ps.  23:  3),  och  anden 
blir  vederqvickt  (2  Kor.  7:  13).  I  1  Petr.  1:  9  talas  om  själens 
frälsning  och  i  1  Kor.  5:  5  om  andens  frälsning.  Vid  en  menni- 
skas  död  säges  å  ena  sidan,  att  hennes  själ  ntgår  (1  Mos.  35:  18), 
och  å  andra  sidan,  att  hon  nppgifver  anden  (Joh.  19:  30;  Luk. 
23:  46;  Apg.  7:  59).  De  dödes  själar  kallas  andar  (Matt.  14:  26 
grt.;  Luk,  24:  37;  Ebr.  12:  23),  och  de  dödes  andar  kallas  själar 
(Uppb.  6:  9).  Allt  detta  visar,  att  orden  själ  och  ande  förekom- 
ma omvexlande  såsom  uttryck  för  menniskans  högre  andelif.  I 
denna  egenskap  af  andelif  tillskrifves  själen  förmågan  att  träda 
i  förbindelse  med  Gud.  Själen  törstar  efter  lef vande  Gud  (Ps. 
42:  3),  kan  söka  (5  Mos.  4:  29),  älska  (5  Mos.  6:  5),  hafva  sin  ro 
i  och  fröjda  sig  i  Gud  (Ps.  62:  2;  Es.  61:  10).  Jesus  lofvar  dem, 
som  komma  till  honom,  ro  till  sina  själar  (Matt.  11:  29).  I  1  Petr. 
1:  22  uppmanas  de  troende  att  göra  sina  själar  rena  och  i  2  Kor. 
1:  1  uppmanas  de  att  rena  sig  ifrån  andens  besmittelse.  Här 
kan  själ  omöjligen  betyda  lekamligt  lif,  utan  måste  vara  detsam- 
ma som  ande,  menniskans  högre  själs-  eller  andelif,  eller  hvad 
man  i  det  allmänna  språkbruket  kallar  "odödlig  själ." 

15.  Men  det  finnes  dock  några  ställen  i  nya  testamentet, 
derskilnad  göres  emellan  själen  och  anden.  I  Ebr.  4:  12  säges, 
att  Guds  ord  "åtskiljer  själ  och  ande."  I  1  Tess.  5:  23  heter  det: 
"Fridens  Gud  sjelf  beige  eder  till  hela  eder  varelse,  och  hela 
eder  ande,  själ  och  kropp  varde  behållna  ostraffliga  vid  vår  Her- 

3)  Häraf  är  klart,  att  man  icke  kan  fatta  ordet  ande  bara  om  andedrägten.  Huru 
skulle  det  rimma  sig  att  fatta  1  Kor.  2: 11  om  menniskans  andedrägt:  "Ingen  vet  hvad 
i  menniskan  är  utom  menniskans  ande,  som  är  i  henne  ?"  Huru  skulle  Stefanus  kunna 
bedja:  "Herre  Jesus,  mottag  min  ande"  (Apg.  7:  59).  om  ande  endast  vore  det  samma 
som  andedrägt  eller  lekamligt  lif. 
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re  Jesu  Kristi  tillkommelse."  Aposteln  indelar  här  menniskans 
hela  varelse  i  ande,  själ  och  kropp  samt  sätter  sålunda  själen  i 
motsats  å  ena  sidan  mot  kroppen  och  å  andra  sidan  mot  anden. 

16.  I  enlighet  med  de  resultat,  till  hvilka  vi  redan  kommit 
i  vår  undersökning  om  själen  och  anden,  måste  vi  i  de  senast  an- 
förda bibelställena  fatta  själ  i  dess  lägre  betydelse  såsom  grund 
för  det  lekamliga  lif  vet,  och  ande  såsom  den  rent  andliga  sidan 
af  den  inre  menniskan,  grunden  för  det  högre,  ät  Gud  vända  lif- 
vet.  Genom  själen  i  dess  egenskap  af  förstånd  och  viljekraft 
träder  menniskan  i  förbindelse  med  den  sinnliga  verlden  och 
mottager  sinnliga  förnimmelser,  genom  anden  såsom  grund  för 
det  högre  tänkandet  och  viljandet  träder  menniskan  i  gemenskap 
med  Gud  och  den  osynliga  verlden  samt  uppfattar  andliga  ting. 
"Anden  är  den  högsta,  ädlaste  delen  af  menniskan,  hvarigenom 
hon  är  skicklig  att  fatta  obegripliga,  osynliga,  eviga  ting;  kor- 
teligen:  anden  är  det  hus,  i  hvilket  tron  och  Guds  ord  bo"  (Lu- 
ther). Anden  är  en  ur  Guds  lif  meddelad  lif  sande  (1  Mos.  2:  7), 
som  derför  äfven  kallas  Guds  ande  (Job  27:  3),  på  samma  gång 
han  såsomen  menniskan  gifven  ande  (Pred.  12:  7)  bildar  ett 
sjelf ständigt  lif  i  menniskan  (Sak.  12:  1),  och  utgör  hennes  egen 
ande  (1  Kor.  2:  11;  Apg.  7:  59).  Anden  bör  derför  icke  fattas 
såsom  en  från  Gud  utgående  opersonlig  kraft,  utan  såsom  ett 
sjelf  medvetet,  sjelf  viljande  lif  (l  Kor.  2:11). 

17.  Anden  är  den  menskliga  personlighetens  grand  och  in- 
nersta väsen,  själen  är  den  af  anden  gifna  formen  deraf.  Anden 
lefver  i  själen,  och  själen  lefver  i  kroppen,  hvarför  anden  är  den 
yttersta  lif  skällan,  själen  det  utströmmande  lifsflödet  och  krop- 
pen den  deraf  lifvade  och  derigenom  lef vande  organismen.  Ifrån 
anden  utgår  det  förnuftiga  tänkandet  och  viljandet  (Ords.  20: 
27;  2  Mos.  35:  21),  men  själen  omsätter  de  af  anden  erhållna  be- 
greppen och  intrycken  i  yttre  handlingar  genom  anlitande  af 
den  kroppsliga  organismen.  Ifrån  den  yttre  verlden  mottager 
själen  genom  sinnesorganen  de  sinnliga  förnimmelserna,  bearbe- 
tar dem  till  begrepp  och  af  gör,  om  de  äro  för  menniskan  t  j  en- 
liga  eller  otjenliga,  samt  meddelar  dem  i  denna  form  åt  anden, 
hvilken  sprider  förnuftets  högre  ljus  deröfver  och  fäller  den  af- 
görande  domen  öfver  deras  öfverensstämmelse  med  eller  af  vi 
kelse  ifrån  det  andliga  sedlighetsmedvetandet  (Rom.  2:  14-15). 
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Emedan  själen  sålunda  förmedlar  gemenskapen  emellan  anden 
och  kroppen,  f ramställes  hon  i  skriften  såsom  den  menskliga 
personlighetens  summa  (Hes.  18:  4). 

18.  Likasom  menniskan  skapades  genom  en  lifsmeddelelse 
ur  Guds  lif,  så  var  hennes  bestämmelse  i  första  rummet  att  för- 
blifva  i  gemenskap  med  Gud.  Genom  sin  från  Gud  utgångna 
ande  var  hon  i  stånd  att  träda  i  förbindelse  med  Gud,  lifvets 
källa  (Ps.  36:  10),  och  från  honom  mottaga  det  andliga  lifvets 
fullhet.  Hon  skulle  genom  gemenskapen  med  Gud  allt  mer  till- 
egna  sig,  i  sitt  eget  lif  upptaga  Gud  i  hans  sannings-  och  kär- 
leksuppenbarelse. Menniskans  lif  i  Gud  är  derför  det  samma 
som  Guds  lif  i  menniskan,  ett  Guds  inneboende  i  menniskans 
ande,  hvarigenom  hela  menniskans  varelse  kommer  under  infly- 
tande och  allt  mergenomtränges  af  Guds  tankar  och  vilja.  Detta 
lif  meddelar  sig  åt  menniskan  såsom  sann  gudskännedom  (Joh. 
17:  3)  och  ett  gudomligt  kärlekslif  (Rom.  5:  5).  Emedan  det 
förmedlas  af  den  Helige  Anden  (Joh.  3:5;  Rom.  8:  14),  kallas 
det  andligt  lif,  och  en  af  detta  lif  beherskad  menniska  kallas  en 
andlig  menniska  (I  Kor.  2:  14).  Andligt  lif  är  derför  icke  det 
samma  som  andlig  tillvaro,  utan  det  är  en  på  gemenskap  med 
Gud  beroende  lifsfullhet  i  anden,  ett  i  anden  inneboende  guds- 
kännedoms- och  kärlekslif.  Att  andligt  lif  eller  själens  lif  i 
Gud  icke  blott  är  en  tillvaro,  utan  en  lifsfullhet,  framgår  äfven 
af  Es.  55:  3:  "Hören,  att  eder  själ  må  lefva,"  jemfördt  med  v.  2, 
der  det  hörda  ordet  framställes  som  en  andlig  spis,  genom  hvil- 
ken  själen  rikligen  förnöjes.  Härmed  kan  äfven  jemföras  Ords. 
3:  22,  der  visheten  framställes  såsom  själens  lif.  Det  andliga 
lifvets  grund  är  gemenskapen  med  Gud,  och  dess  väsen  är  det 
gudomliga  sannings-  och  kärleksinflytandet  i  menniskan. 

19.  Såsom  en  fri  varelse  var  menniskan  för  sin  tillvaro  icke 
nödvändigt  bunden  af  gemenskapen  med  sin  skapare,  utan  kunde 
tillegna  sig  eller  undandraga  sig  det  gudomliga  inflytandet.  Hon 
erhöll  genom  skapelsen  en  naturmotsvarighet  till  Gud,  som  var 
ämnad  att  utvecklas  till  fullständig  gudslikhet,  men  denna  ut- 
veckling skulle  ega  rum  såsom  en  på  gemenskap  med  Gud  bero- 
ende sj el f verksamhet.  Hon  egde  visserligen  gudslikhet  till  sitt 
anlag,  men  detta  anlag  skulle  enligt  Guds  vilja  genom  hennes 
fria  sjelf verksamhet  utbildas  till  karakter.      Menniskan  var  obe- 
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smittad  af  villfarelse  och  synd,  hade  ett  öppet  sinne  för  sannin- 
gen och  en  oblandad  böjelse  för  det  goda.  Genom  ett  fritt  för- 
blif vande  i  Guds  gemenskap  skulle  hon,  enligt  Guds  bestämmel- 
se, hafva  inträngt  allt  djupare  i  Guds  och  naturens  hemligheter 
samt  kommit  till  det  mått  af  helighet,  då  synd  och  fall  varit 
omöjliga.  Hennes  andliga  lifsgemenskap  med  Gud  och  deraf 
följande  lifsfullhet  hade  derigenom  blif  vit  något  för  alltid  fast- 
stäldt,  ett  evigt  lif.  I  detta  ljus  blif  ver  menniskans  lydnadsprof 
i  lustgården  begripligt. 

20.  Såsom  en  följd  af  denna  fria  lifsutveckling  är  det  an- 
tagligt, att  äfven  menniskans  lekamlighet  skulle  af  det  högre 
lif  vet  blif  vit  genomträngd  och  förklarad  till  ande-lekamlighet 
(jfr  1  Kor.  15:  44)  utan  möjlighet  att  dö  (jfr  Luk.  20:  36).  Detta 
torde  vara  betydelsen  af  den  antydan  som  göres,  att  menni- 
skan  genom  ätandet  af  lifvets  träd  skulle  hafva  lefvat  evinnerli- 
gen  (1  Mos.  3:  22).  Hennes  af  materiela  beståndsdelar  samman- 
satta kropp  skulle  hafva  befriats  från  all  möjlighet  till  förgän- 
gelse. Såsom  en  jemförelse  till  ett  sådant  förklaradt,  ande- 
kroppsligt  tillstånd  kan  anföras  Jesu  tillstånd  på  förklaringsber- 
get, då  hans  andliga  härlighet  genomträngde  och  förklarade 
hans  kropp  (Matt.  17:  2). 

21.  Såsom  en  förnuftig  själsvarelse  med  förmåga  att  upp- 
fatta sig  och  annat  samt  bestämma  öfver  sig  och  annat  bestäm- 
des menniskan  att  vara  den  omedvetna,  ofria  naturens  herre 
(1  Mos.  1:  28).  Emedan  hon  är  en  andekroppslig  varelse,  stäld 
emellan  Gud  och  naturen,  var  hennes  bestämmelse  å  ena  sidan 
att  såsom  Guds  vicekonung  på  jorden  uppfatta  och  utföra  Guds 
vilja  med  afseende  på  naturen,  å  andra  sidan  att  såsom  den 
omedvetna  skapelsens  prest  hembära  dess  lof  och  tillbedjan  åt 
dess  skapare.  I  mån  af  menniskans  utveckling  skulle  derför  äf- 
ven skapelsen  hafva  allt  mer  utvecklats  till  Guds  förhärligande, 
såsom  skapad  ej  blott  af  Gud,  utan  äfven  till  honom  (Kol.  1:  16). 
I  betraktande  af  denna  menniskans  höga  bestämmelse  må  vi  väl 
instämma  i  Davids  ord:  "Då  jag  ser  dina  himlar,  dina  händers 
verk,  månen  och  stjernorna,  som  du  har  beredt,  ht  ad  är  menni- 
skan, att  du  tänker  på  henne,  och  en  menniskas  son,  att  du  låter 
dig  vårda  om  honom,  att  du  har  gjort  honom  föga  mindre  än  äng- 
larne  och  bekrönt  honom  med  ära  och  härlighet?     Du  lät  honom 


herska  öfver  dina  händers  verk,   allting  har  du  lagt  under  hans 
fötter"  (Ps.  8:  5-1). 


TREDJE  KAPITLET. 

Menniskans  afvikelse  från  sin  bestämmelse  och 
dess  följder. 

22.  Sedan  Gud  skapat  menniskan  fri  och  god,  gjorde  han 
hennes  fria  utveckling  beroende  af  ett  prof.  Han  sade  till  Adam: 
"Af  kunskapens  träd  på  godt  och  ondt  skall  du  icke  äta,  ty  på 
den  dag  du  deraf  äter  skall  du  döden  dö"  (1  Mos.  2:  17).  Gud 
ville,  att  menniskan  genom  frivillig  lydnad  för  Guds  vilja  skulle 
intaga  sin  rätta  ställning  till  Gud  och  verlden.  Hennes  erkän- 
nande af  Guds  öfverhöghet  skulle  icke  .ske  af  tvång,  utan  af 
kärlek. 

23.  Vid  detta  prof  kom  menniskan  i  beröring  med  det  onda, 
sådant  det  framträdde  i  frestarens  person.  Denne  var  en  från 
Gud  affallen  ängel  (Jud.  6;  2  Petr.  2:  4),  som  icke  bestått  det 
prof,  hvarpå  han  såsom  fritt  andeväsen  blifvit  satt  (Joh.  8:  44). , 
I  sitt  fall  drog  han  med  sig  ett  antal  andra  andar,  hvilka  nu  äro 
hans  änglar  (Matt.  25:  41)  och  under  hans  styrelse  bilda  ett  mörk- 
rets och  ondskans  rike  (Kol.  1:  13;  Ef.  6:  12). 

24.  Det  onda  erbjöd  sig  åt  menniskan  i  förförelsens  förtju- 
sande form.  Frestaren  vanstälde  och  misstydde  Guds  ord,  rub- 
bade derigenom  menniskans  tillit  till  Gud  samt  sökte  genom  en 
falsk  frihetsförespegling  väcka  hennes  sjelfviskhet  till  lif.  Genom 
att  i  första  hand  vända  sig  till  qvinnan  samt  vädja  till  sinnlig- 
heten förstod  den  listige  äfven  att  skaffa  frestelsen  inträde  i 
menniskornas  hjertan  (se  1  Mos.  3:  1-6).  På  detta  sätt  förför- 
des menniskan  att  synda  (2  Kor.  11:3),  och  hennes  fall  skilde 
sig  derigenom  väsentligt  från  djefvulens  och  de  fallna  änglarnes 
sjelfvalda  affall  (Jud.  6).  I  denna  skilnad  ligger  äfven  en  möj- 
lighet för  menniskan  att  blifva  skild  från  det  onda,  så  länge  hon 
icke  genom  uppenbar  förhärdelse  gjort  sig  till  ett  med  synden. 
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25.  Berättelsen  om  menniskans  fall  visar,  att  syndens  egent- 
liga väsen  är  sjelfför  g  tidning  eller  sjelfviskhet  (jfr  2  Tim.  3:  2). 
"I  skolen  varda  såsom  Gud,  vetande  hvad  godt  och  ondt  är"  — 
detta  var  hvad  frestaren  stälde  i  utsigt  såsom  mål  för  menniskans 
sjelf  valda  frihetsutveckling.  Genom  sjelfviskheten  har  menni- 
skan  lösslitit  sig  från  sin  Ii f skälla  och  lefver  nu  ett  lif  på  egen 
hand.  Detta  sjelf  lif  uppenbarar  sig  å  ena  sidan  såsom  olydnad 
och  öfverträdelse  af  Guds  bud  (Rom.  5:  19;  1  Joh.  3:  4)  samt  å 
andra  sidan  såsom  fiendskap  mot  Gud  (Rom.  8:7;  Joh.  15:  24). 
Denna  sjelfviskhetens  väg,  som  menniskan  valde,  var  raka  mot- 
satsen till  den  fria,  hängifna  kärlekens,  hvilken  Gud  bestämt  för 
hennes  lifsutveckling.  Också  blef  resultatet  ett  annat,  än  men- 
niskan väntat.  I  stället  för  gemenskapen  med  Gud,  trädde  hon 
i  gemenskap  med  onda  andar  (1  Kor.  10:  20),  i  stället  för  att 
ega  en  af  Gud  beroende  frihet,  kom  hon  i  träldom  under  ond- 
skans andemakter  (Ef.  2:  2-3). 

26.  Följderna  af  menniskans  fall  kunna  sammanfattas  i  ho- 
telsen: "På  den  dag  du  deraf  äter  skall  du  döden  dö."  Detta 
inträffade,  enligt  ordalagen,  samma  dag  som  fallet  skedde,  eme- 
dan menniskan  då  lösslet  sig  ifrån  sin  lifskälla.  Det  sjelflif,  hon 
derigenom  började  lefva,  var  icke  värdt  att  kallas  lif.  Skild  ifrån 
det  guddomliga  ljuset,  kärleken  och  glädjen,  intogs  hennes  själ 
af  mörker,  blygsel  och  fruktan  (1  Mos.  3:  7-10).  Menniskans 
ande  uttömdes  på  sitt  guddomliga  lifsinflytande,  och  hon  blef 
derigenom  andligen  död.  På  grund  af  det  innerliga  sambandet 
emellan  kropp  och  själ  återverkade  detta  tillstånd  på  kroppen,  så 
att  den  från  samma  ögonblick  blef  döden  underkastad  (kap.  3 : 
19;  jfr  Rom.  8:  10),  och  menniskan  hemföll  med  hela  sin  person 
under  fördömelsen  (Rom.  5:  16,  18).  Detta  inträffade  dock  icke 
såsom  ett  på  en  gång  fulländadt  tillstånd,  utan  såsom  en  börjad 
och  fortgående  dödens  utveckling.  Sedan  dödens  udd,  synden 
(1  Kor.  15:  56),  gifvit  menniskan  hennes  banesår,  var  hon  invigd 
åt  döden,  om  hon  än  någon  tid  lyckades  hålla  sig  uppe  i  sin 
dödskamp.  Sjukdom,  smärtor,  sorger  äro  intet  annat  än  yttrin- 
gar af  det  pågående  dödsarbetet  i  menniskans  kropp  (jfr  2  Kor. 
4:  12).  Men  detta  var  icke  allt.  Genom  Adams  synd  och  död 
trängde  synden  och  döden  igenom  hela  hans  slägte  (Rom.  5:  12- 
14)  samt  bringade  förbannelse  och   förgängelse  öfver  hela  ska- 
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pelsen  (1  Mos.  3:  17;  Rom.  8:  20).  Emedan  hela  skapelsen  är 
ett  sammanhängande  helt,  kunde  icke  en  lem  lida,  utan  att  alla 
lemmarne  skulle  lida  med. 

2*7.  Af  det,  som  bli f vit  anfördt  i  det  föregående,  framgår, 
att  döden  är  ett  sig  i  menniskan  småningom  utvecklande  till- 
stånd, som  dock  icke  omintetgör  den  menskliga  varelsens  till- 
varo. Härmed  öfverensstämmer  äfven  det  förhållandet,  att 
skriften  om  den  lekamliga  döden  använder  ett  ord,  som  egent- 
ligen betyder  upplösning.  Detta  ord  användes  i  2  Tim.  4:  6, 
der  Paulus  säger:  "Jag  offras  redan  och  tiden  för  mitt  uppbrott 
är  inne."  Det  ord,  som  är  öfversatt  med  uppbrott,  betyder  egent- 
ligen upplösning.  Samma  ord  användes  äfven,  då  aposteln  i  Fil. 
1:  23  säger:  "Jag  åstundar  att  bryta  upp."  Att  döden  är  en 
upplösning  af  föreningsbandet  emellan  kropp  och  själ  samt  en 
deraf  följande  upplösning  af  kroppen  i  dess  enklaste  bestånds 
delar  —  detta  är  den  genomgående  föreställning,  som  ligger  till 
grund  för  skriftens  framställning  om  döden. 

28.  Lif  och  död  ställas  i  bibeln  i  motsats  till  hvarandra, 
men  denna  motsats  består  ej  i  tillvaro  och  tillintetgörelse,  utan 
i  en  motsats  af  tillvaro  i  tvenne  olika  tillstånd.  I  5  Mos.  30:  19 
heter  det  derför:  "Jag  har  satt  dig  före  lifvet  och  döden,  välsig- 
nelsen och  förbannelsen."  Der  förklaras  motsatsen  emellan  lif 
och  död  icke  såsom  en  motsats  emellan  tillvaro  och  tillintetgö- 
relse, utan  såsom  en  motsats  emellan  välsignelse  och  förban- 
nelse. 

29.  Innan  vi  gå  vidare,  vilja  vi  anmärka,  att  bibeln  talar 
om  död  i  tre  olika  bemärkelser,  nämligen:  andlig  dödr  lekamlig 
död  och  evig  död.  Om  den  andliga  döden  talas  i  Ef.  2:  1  följ., 
då  det  säges,  att  Gud  gjort  dem  lef vande  med  Kristus,  "som  voro 
döda  genom  öfverträdelser  och  synder"  (jfr  Kol.  2:  13).  Då 
Jesus  i  Matt.  8:  22  säger:  "Låt  de  döda  begrafva  sina  döda,"  är 
hans  mening  uppenbarligen,  att  de  andligen  döda  skola  begrafva 
sina  lekamligen  döda.  I  denna  mening  kan  en  menniska  vara 
"lef vande  död"  (1  Tim.  5:  6),  och  en  affälling,  som  efter  att 
hafva  varit  andligt  lefvandegjord  återfallit  i  det  andliga  döds- 
tillståndet, är  "två  gånger  död"  (Jud.  12). 

30.  Den  andliga  döden  är  motsatsen  till  andligt  lif.  Vi 
hafva  förut  sett,  att  andligt  lif  icke  är  det  samma  som  andens 
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tillvaro,  utan  att  det  utgöres  af  ett  guddomligt  sannings-  och 
kärleksinflytande  i  menniskan,  hvilket  har  sin  grund  i  andens 
gemenskap  med  Gud  (se  §  18).  I  motsats  härtill  måste  andlig 
död  bestå  i  den  genom  skilsmessa  från  Gud  förorsakade  frånva- 
ron af  detta  guddomliga  sannings-  och  kärleksinflytande.  Den 
andliga  döden  har  sin  grund  i  andens  skiljande  från  Gud  genom 
synden  (Es.  59:2),  hvarigenom  menniskan  "bortkommer  från  det 
lif,  som  är  af  Gud"  (Ef.  4:  18).  Den  andliga  döden  beror  alltså 
på  en  "upplösning,"  nämligen  af  förbindelsen  emellan  Gud  och 
menniskan.  Men  detta  är  egentligen  icke  den  andliga  dödens 
tillstånd,  utan  dess  orsak.  Den  andliga  dödens  tillstånd  består  i 
frånvaron  af  det  gudomliga  lifsinflytandet  i  menniskans  egen 
ande,  hvilket  utgöres  af  guddomlig  kunskap  och  kärlek.  Men- 
niskoanden  uttömmes  på  sitt  egentliga  lifsinnehåll  och  intages  i 
stället  af  mörker  och  synd.  I  stället  för  att  vara  upplyst  af  san- 
ningens ljus,  intages  förståndet  af  villfarelsens  mörker  (Ef.  4: 
17-18),  i  stället  för  att  vara  genomträngdt af  kärlekens  lust  till 
Guds  bud,  uppf ylles  sinnet  af  likgiltighet  och  motvilja  (Rom.  8: 
6-7),  i  stället  för  det  fria  beroendet  af  Gud,  kommer  mennisko- 
anden  i  en  slafvisk  träldom  under  köttet  (Rom.  1:  14).  Men 
under  allt  detta  bibehåller  menniskans  ande  det  från  dess  tillvaro 
oskiljaktiga  sedlighetsmedvetandet  (Rom.  2:  14-15),  hvarigenom 
i  menniskans  inre  en  söndring  och  ett  krigstillstånd  uppkommer, 
som  yttrar  sig  i  de  köttsliga  begärens  strid  emot  själen  (1  Petr. 
2:11)  och  samvetets  protest  emot  synden  (Rom.  2:  15).  Denna 
upplösning  eller  sönderslitenhet  i  menniskans  inre  stör  harmo- 
nien emellan  själens  krafter  och  uppenbarar  sig  i  den  fridlöshet, 
som  den  ogudaktige  känner  (Es.  57:  21).  Denna  tomhet  och 
upplösning  i  menniskans  inre  är  den  andliga  dödens  tillstånd. 
"Köttets  sinne  är  död"  (Rom.  8:  6).  Detta  hindrar  dock  icke, 
att  den  inre,  från  Gud  bortkomna  menniskan  kan  lefva  ett  från 
Gud  afsöndradt  sjelflif,  som  i  skriften  betecknas  med  uttrycket 
"den  gamla  menniskan"  (Rom.  6:  6;  Ef.  4:  22). 

31.  Genom  den  andliga  döden  upphör  icke  andens  eller  sjä- 
lens tillvaro,  utan  det  är  tvärtom  genom  sin  tillvaro,  som  anden 
eller  själen  erfar  den  sönderslitenhet  och  tomhet,  som  vi  kalla 
andlig  död.  Att  anden  och  själen  äfven  hos  den  fallna  menni- 
skan ha    tillvaro,  framgår  af  sådana  ställen   i  bibeln,   som   till- 
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skrifva  anden  och  själen  den  verkande  orsaken  till  förnufts-  och 
sinnelifvet.  Anden  gifver  menniskan  förstånd  (Job  32:  8;  Ords. 
20:  21)7  manar  henne  till  handling  (2  Mos.  35:  21),  själen  erfar 
känslor  (Ps.  42:  12)  o.  s.  v.  Detta  skulle  icke  kunna  ega  rum, 
om  anden  och  själen  icke  funnes  till. 

32.  Lekamlig  död  i  motsats  till  lekamligt  lif  är  icke  heller 
en  motsats  af  tillvaro  och  tillintetgörelse.  Det  lekamliga  lifvet 
eller  lefvandet  är  ett  tillstånd,  som  uppkommit  genom  andens 
förening  med  kroppen  (1  Mos.  2:  7),  men  den  verkande  orsaken 
till  det  lefvande  tillståndet  är  själen,  som  lifvar  och  verkar  i 
kroppen.  I  motsats  härtill  är  den  lekamliga  döden  det  samma 
som  frånvaron  af  själens  lif  vande  och  verkande  inflytande  i  krop- 
pen, ett  tillstånd  som  uppkommer  genom  upplösning  af  bandet 
emellan  kropp  och  själ.  Skriften  talar  derför  om  den  lekamliga 
döden  såsom  ett  tillstånd,  som  uppkommer  genom  själens  skils- 
messa  från  kroppen.  I  1  Mos.  35: 18  heter  det  i  fråga  om  Rakels 
död,  att  "hennes  själ  utgick."  I  öfverensstämmelse  härmed 
f ramställes  den  lekamliga  döden  i  2  Kor.  5:  1-8  såsom  ett  afläg- 
gande  af  kroppen,  likasom  då  man  öfvergifver  ett  hus  eller  af- 
lägger  en  klädnad.  Själen,  som  går  ut  ur  kroppen  eller  aflägger 
kroppen,  har  dermed  icke  upphört  att  finnas  till,  ty  enligt  1  Kon. 
17:  22  kommer  själen  tillbaka  i  kroppen,  när  någon  uppväckes 
från  döden  (jfr  Luk.  8:  55).  Likasom  kroppen  och  anden  vid 
skapelsen  hvar  för  sig  hade  tillvaro,  innan  de  blefvo  förenade  i 
den  genom  denna  förening  lefvandegjorda  menniskan,  så  hafva 
de  äfven  hvar  för  sig  tillvaro  efter  menniskans  genom  denna  för- 
enings upplösning  inträffade  död.  Men  då  själen  är  den  sam- 
manhållande enheten  och  verkande  lifskraften  i  kroppen,  följer 
af  hennes  skiljande  från  kroppen  en  upplösning  af  den  senare 
till  dess  enklaste  beståndsdelar.  Detta  är  förgängelsen  eller  för- 
ruttnelseprocessen, hvilken  dock  genom  balsamering  kan  betyd- 
ligt fördröjas.  "Kroppen  utan  ande  är  död"  (Jak.  2:  26),  men 
han  finnes  likväl  till,  så  länge  han  icke  blifvit  fullkomligt  upp- 
löst. Till  och  med  efter  sin  upplösning  till  stoft  finnes  han  till 
i  sina  ursprungliga  beståndsdelar  och  skall  ur  dessa  en  gång 
återställas  och  förenas  med  anden  (1  Kor.  15:  35  följ.). 

33.  Slutligen  talas   i  skriften   om  evig  död  i  motsats   till 
evigt  lif     Uttrycket  "evigt  lif"  användes  i  första  hand  om  det 
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andliga  lif,  som  de  troende  här  i  tiden  lefva  i  gemenskap  med 
Gud.  I  denna  betydelse  användes  det  i  1  Joh.  5:  11-12,  då  det 
heter:  "Detta  är  vittnesbördet,  att  Gud  har  gifvit  oss  evigt  lif, 
och  detta  lif  är  i  hans  Son.  Den  som  har  Sonen,  han  har  lif  vet; 
den  som  icke  har  Guds  Son,  han  har  icke  lif  vet."  Och  Frälsa- 
ren förklarar  i  Joh.  17:  3  detta  lif  sålunda:  "Det  är  evigt  lif ,  att 
de  känna  dig,  den  ende  sanne  Guden,  och  den  du  har  sändt,  Je- 
sus Kristus"  (se  vidare  §§  18,  19).  Det  eviga  lif  vet  eges  till  sin 
början  redan  i  tiden  (Joh.  3:  36;  6:  47;  1  Joh.  5:  13),  emedan 
det  till  arten  är  början  af  det  eviga  lifvet  i  Guds  rike  (Joh.  11: 
25),  fastän  det  till  sin  fullhet  ännu  är  tillkommande  (1  Joh.  2: 
25;  Tit.  1:  2).  Det  eviga  lifvet  i  Guds  rike  är  derför  att  betrakta 
såsom  en  fortsättning  och  fullkomning  af  det  andliga  lifvet.  I 
denna  mening  kan  det  sägas,  att  "den  som  lefver  och  tror  på 
Jesus  skall  icke  dö  evinnerligen"  (Joh.  11:  26),  d.  v.  s.  det  lif, 
som  den  troende  lefver  i  tron  på  Jesus,  skall  icke  afbrytas  af 
den  lekamliga  döden,  utan  fortsättas  i  all  evighet.  Men  likasom 
det  andliga  lifvet  icke  är  en  blott  och  bar  andens  tillvaro,  utan 
ett  i  anden  inneboende  sannings-  och  kärlekslif  (Joh.  17:  3; 
Rom.  5:  5),  så  är  det  eviga  lifvet  icke  bara  en  evig  tillvaro,  utan 
en  evig  fortsättning  och  fullkomning  af  detta  fullhets-  och  säll- 
hetslif  Och  likasom  det  andliga  lifvet  på  jorden  beror  på  ge- 
menskap med  Gud,  så  beror  det  eviga  lifvet  i  Guds  rike  på  en 
evig  fortsättning  och  fullkomning  af  gemenskapen  med  Gud. 

34.  Då  vi  nu  sett,  att  evigt  lif  är  ett  af  evig  gemenskap 
med  Gud  beroende,  saligt  ljus-  och  kärlekslif,  så  följer  deraf,  att 
evig  död  i  motsats  härtill  är  ett  af  evig  skilsmessa  frän  Gud  här- 
rörande tillstånd  af  mörker  och  osalighet.  Motsatsen  emellan 
evigt,  lif  och  evig  död  är  icke  en  motsats  emellan  evig  till- 
varo och  evig  saknad  af  tillvaro,  utan  den  är  en  motsats  af 
tvenne  olika  tillstånd  och  de  olika  egenskaper,  som  utmärka 
dessa  tillstånd.  Att  den  eviga  döden  är  ett  tillstånd,  hvil- 
ket  förutsätter  deras  tillvaro,  som  befinna  sig  deri,  bekräftas 
äfven  af  skriftens  sätt  att  tala  om  detta  tillstånd.1)     I  Uppb. 


i)  Bibeln  använder  visserligen  icke  uttrycket  "evig  död,*'  utan  i  stället  "den  andra 
döden,"  men  af  dess  beskrifning  öfver  den  andra  döden  framgår,  att  den  är  evig. 
Bibeln  använder  icke  heller  uttrycken  "andlig  död"  och  "lekamlig  död,"  men  af  dess 
beskrifning  öfver  döden  veta  vi,  att  den  talar  om  död  i  dessa  bemärkelser. 
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2:  11  heter  det:  "Den  som  öfvervinner,  han  skall  ingen  ska- 
da få  af  den  andra  döden."  Om  dem,  som  hafva  del  i  den 
första  uppståndelsen,  heter  det:  "Öfver  dem  har  den  andra  döden 
ingen  makt"  (Uppb.  20:  6).  Döden  tankes  nämligen  som  en 
konung,  hvilken  med  oemotståndlig  makt  och  stor  grymhet 
nerskar  öfver  sina  undersåtar  (jfr  Rom.  5:  14).  Denna  fram- 
ställning af  den  andra  döden  gifver  icke  rum  för  tanken  på  till- 
in tetgörelse.  Att  "skadas  af  den  andra  döden",  att  vara  under 
den  andra  dödens  "makt"  eller  konungavälde,  är  icke  det  sam- 
ma som  tillintetgörelse.  I  Upp.  20:  14  heter  det:  "Döden  och 
dödsriket  blefvo  kastade  i  den  brinnande  sjön;  detta  är  den 
andra  döden,  den  brinnande  sjön."  Den  andra  döden  är  således 
icke  tillintetgörelse  utan  "den  brinnande  sjön."  Och  hvad  der- 
med  menas,  synes  af  kap.  14:  11,  der  det  heter  om  dem,  som 
blifvit  kastade  i  den  brinnande  sjön:  "Röken  af  deras  plågor 
uppstiger  i  evigheters  evighet."  Och  åter  i  kap.  20:  10:  "Djef- 
vulen,  som  förvillade  dem,  blef  kastad  i  samma  eld-  och  svafvel- 
sjö  som  vilddjuret  och  den  falske  profeten;  och  de  skola  plågas 
dag  och  natt  i  evigheters  evighet."  Och  åter:  "De  fega  och  de 
otrogna  och  de,  som  hafva  öfvat  styggelser,  och  mördare  och 
horkarlar  och  trollkarlar  och  afgudadyrkare  och  alla  lögnare 
skola  få  sin  del  i  den  sjö,  som  brinner  med  eld  och  svafvel,  hvil- 
ket  är  den  andra  döden"  (kap.  21:  8).  Dessa  beskrifningar  af 
den  andra  eller  eviga  döden  visa,  att  denna  död  är  ett  evigt  osa- 
ligheUtillstånd,  beroende  pä  en  evig  sJcilsmessa  och  bortkastelse 
frän  Gud.  Derför  heter  det  äf ven  i  Matt.  25:41  till  de  för- 
dömda: "Gån  bort  ifrån  mig,  I  förbannade,  till  den  eviga  elden, 
som  är  tillredd  åt  djefvulen  och  hans  änglar." 


FJERDE  KAPITLET. 

Menniskoandens  odödlighet. 

35.  Vi  hafva  sålunda  sett,  att  döden  icke  är  det  samma  som 
den  menskliga  varelsens  tillintetgörelse.  Men  innan  vi  lemna 
detta  ämne,  vilja  vi  skärskåda  några  bibelställen,  som  vanligen 
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anföras  till  stod  för  läran  om  tillintetgörelse.  I  främsta  rummet 
anföres  Hes.  18:4:  "Den  själ  som  syndar,  hon  skall  dö."  Här 
menar  man,  att  det  står,  att  själen  skall  dö.  Men  detta  är  ett 
missförstånd.  Vi  hafva  förut  påpekat,  att  ordet  själ  här  är  lik- 
tydigt med  person  (se  §10).  I  samma  betydelse  har  ordet  själ 
äfven  i  Jak.  5:  20,  der  det  säges,  att  "den  som  omvänder  en  syn- 
dare från  hans  vägs  villa,  han  f rälsar  en  själ  från  döden"  —  cl.  ä. 
han  f rälsar  en  person  ifrån  döden.  Härmed  kan  jemföras  1  Krön. 
5:21,  der  det  säges  att  ett  hundra  tusen  menniskosjälar  blefvo 
bortförda  i  fångenskap,  hvilket  endast  kan  betyda,  att  så  många 
med  själar  begåfvade  menniskor  bortfördes.1) 

36.  Men  man  invänder  måhända,  att  det  i  Hes.  18:  4  talas 
om  fadrens  själ  och  sonens  själ,  såsom  något  skildt  ifrån  perso- 
nerna. Att  detta  dock  icke  gör  någon  skilnad,  kan  man  se  af  v. 
20:  "Den  själ  som  syndar,  hon  skall  dö.  En  son  skall  icke  bära 
fadrens  skuld,  och  en  fader  skall  icke  bära  sonens  skuld."  Här- 
af  kan  man  se,  att  fadrens  och  sonens  själ  på  dessa  ställen  är  det 
samma  som  fadrens  och  sonens  person.  Emedan  själen  utgör 
den  menskliga  personlighetens  summa,  användes  ordet  själ  ofta 
i  stället  för  personen,  och  då  menniskan  huf vudsakligen  genom 
egendomligheten  af  sitt  själslif  skiljer  sig  ifrån  andra  personer, 
användes  ordet  själ  stundom  för  att  uttrycka  hennes  personliga 
sjelflif  till  skilnad  från  andras.  Sålunda  användes  uttrycket  min 
själ  i  st.  f.  "jag"  (Luk.  12:  19),  "din  själ"  i  st.  f.  "du"  (2  Kon. 
2:  6).  Då  bruden  i  Hög.  V.  5:  6  säger:  "Jag  var  utom  mig," 
står  det  i  grundtexten  ordagrant:  "Min  själ  var  ute."  När  Abra- 
ham i  1  Mos.  12:13  uppmanar  Sara  att  säga  sig  vara  hans  syster, 
på  det  att  han  måtte  få  lefva,  säger  han:  "Att  min  själ  måtte 
lefva  för  din  skull,"  i  st.  f.  "att  jag  måtte  lefva"  etc.  Ja,  till  och 
med  Guds  sjelflif,  Guds  "jag",  uttryckes  någon  gång  med  ordet 
"själ."  Sålunda  säger  Herren  i  Ebr.  10:  38:  "Om  han  undan- 
drager sig,  skall  han  icke  behaga  min  själ,"  d.  ä.   han   skall  icke 


i)  Detta  är  i  enlighet  med  några  uttryckssätt,  enligt  hvilka  man  benämner  det 
hela  med  namnet  på  någon  del,  saken  med  namnet  på  egenskapen  o.  s.  v.  Bibeln 
öfverflödar  af  sådana  uttryckssätt.  Sålunda  namnes  bägaren  i  stället  för  innehållet 
deri  (Matt.  26:27),  staden  i  stället  för  invånarne  (Matt.  23:  37),  spiran  i  stället  för  rege- 
ringen (1  Mos.  49 :  10)  o.  s.  v.  Sådana  uttryckssätt  förekomma  äfven  i  andra  språk.  Vi 
säga  t.  ex.:  "Hamnen  är  full  af  segel"  i  st.  f.  skepp.  Jfr  det  engelska  uttrycket  "all 
hands"  =  alle  man. 
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behaga  mig.  I  enlighet  med  detta  uttryckssätt  måste  vi  i  lik- 
nande fall  äfven  fatta  uttrycket  "hans  själ"  såsom  an  vänd  t  i  st. 
f.  han,  "deras  själ"  i  st.  f.  "de."  Detta  vinner,  såsom  vi  sett, 
äfven  stöd  af  Hes.  18:  4  jemfördt  med  v.  20.  Sålunda  bör  Jobs 
36:  14  fattas,  der  det  heter:  "deras  själ  dör  i  ungdomsåren"  — 
d.  v.  s.  de  dö  i  ungdomsåren.  Hit  höra  äfven  följande  uttryck: 
"som  har  behållit  vår  själ  vid  lif"  (Ps.  66:  9),  "han  f rälsar  ifrån 
döden  deras  själ"  (Ps.  33:  19).  Detta  framgår  i  synnerhet,  då 
man  jemför  Job  33:  22,  28  med  v.  24.  I  v.  22  heter  det:  "Så 
nalkas  till  grafven  hans  själ,"  men  enligt  v.  23  säger  Gud:  "Fräls 
honom  från  att  fara  ned  i  grafven,"  men  då  den  räddade  sedan 
sjunger  om  denna  frälsning,  säger  han:  "Han  har  frälsat  min 
själ  ifrån  att  fara  ned  i  grafven"  (v.  28).  Enligt  detta  samman- 
hang, är  det  att  frälsa  någons  själ  ifrån  grafven  det  samma  som 
att  frälsa  personen  ("honom"  v.  24)  ifrån  att  fara  ned  i  grafven. 
För  öfrigt,  när  skriften  talar  om  en  själens  räddning  från  döden, 
menar  hon  dess  räddning  ifrån  eller  utförande  ur  dödsriket.  I 
Ps.  89:  49  frågas  i  en  sådan  mening:  "Ho  är  den,  som  friar  sin 
själ  ifrån  dödsrikets  våld?"  Och  i  Ps.  49:  16  säger  psalmisten: 
"Gud  skall  förlossa  min  själ  utur  dödsrikets  våld."  Men  i  döds- 
riket eger  själen  tillvaro  (se  afdel.  II:  Om  dödsriket). 

37.  Man  brukar  äfven  till  stöd  för  läran  om  tillintetgörelse 
anföra  Pred.  3:  18-21,  der  Salomo  talar  såsom  om  ingen  visshet 
funnes  om  tillståndet  efter  döden.  Men  sammanhanget  visar, 
att  han  uttalar  detta  från  det  resonnerande  förnuftets  stånd- 
punkt, såsom  ett  resultat  af  sitt  eget  hjertas  tankar.  Längre 
fram  uttalar  han  sin  bestämda  tro  på  odödligheten,  då  han  i  kap. 
12:7  säger:  "Stoftet  återvänder  till  jorden,  hvarifrån  det  kom- 
mit, och  anden  återvänder  till  Gud,  som  har  gifvit  honom." 

38.  Att  själen  har  tillvaro  efter  döden,  framgår  ovedersäg- 
ligen  af  sådana  bibelställen,  som  tala  om  själens  eller  andens 
tillvaro  utom  kroppen.  Då  Rakel  dog,  utgick  hennes  själ  (1  Mos. 
35:  18).  Själen  hade  ännu  icke  lemnat  Eutykus,  då  han  upptogs 
ifrån  sitt  fall  (Apg.  20:  10).  När  enkans  son  i  Zarpat  uppväck- 
tes, "kom  piltens  själ  tillbaka  i  honom,  och  han  fick  lif"  (1  Kon. 
17:  22).  Då  Jesus  uppväckte  Jairi  dotter,  "kom  hennes  ande 
igen"  (Luk.  8:  55).  Innan  Stefanus  af  somnade,  bad  han:  "Her- 
re Jesus,  mottag  min  ande"  (Apg.  7:  59).     Att  andar  kunde  exi- 
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stera  utom  kroppen,  var  en  tro  ibland  Jesu  lärjungar,  som  Jesus 
uppenbarligen  gillade.  Vid  hans  uppenbarelse  för  lär j ungarne, 
trodde  dessa,  att  de  sågo  en  ande,  men  han  sade  till  dem:  "En 
ande  har  icke  kött  och  ben,  såsom  I  sen  mig  hafva"  (Luk.  24: 
36-39).  Tron  på  andars  tillvaro  var  ett  af  de  tvisteämnen,  som 
skilde  fariséerna  från  saduceerna.  Derom  heter  det  i  Apg.  23:  8: 
"Saduceerna  säga,  att  ingen  uppståndelse  finnes  och  ingen  ängel 
och  ingen  ande,  men  fariséerna  bekänna  bådadera.2)  Om  andens 
eller  själens  tillvaro  efter  döden  vittna  äfven  1  Petr.  3:  19  och 
Uppb.  6:  9  följ.,  men  vi  återkomma  till  dessa  ställen  sedan.  Vi 
erinra  åter  om  Matt.  10:  28:  "Radens  icke  för  dem  som 
dräpa  kroppen,  men  icke  hafva  makt  att  dräpa  själen."  Om 
icke  själen  kan  dödas  genom  kroppens  dödande,  då  måste  hon 
öfverlefva  kroppen,  eller  med  andra  ord:  vara  odödlig.  Man 
undkommer  icke  bevisningen  af  detta  ställe  med  att  hänföra  sjä- 
len till  de  troendes  lif  i  Gud,  ty  dels  har  ordet  själ  aldrig  denna 
betydelse,  dels  motsäges  det  äfven  af  senare  delen  af  versen,  der 
det  heter:  "Radens  mer  för  honom,  som  har  makt  att  förderfva 
både  kropp  och  själ  i  helvetet."  Ordet  själ  har  uppenbarligen 
samma  betydelse  i  förra  och  senare  delen  af  versen.  Hvad  det 
för  öfrigt  vill  säga,  att  förderfva  kropp  och  själ  i  helvetet,  bely- 
ses af  Luk.  12:  5,  der  orden  återgifvas  sålunda:  "Radens för  den 
som,  sedan  han  har  dräpt,  har  makt  att  kasta  till  helvetet."  Så- 
dant kan  ej  sägas  om  de  troendes  lif  i  Gud. 

39.  Odödlighetstron  är  näst  tron  på  en  Gud  den  mest  ut- 
bredda. Kristna,  judar,  muhammedaner  och  hedningar  i  alla 
delar  af  verlden  hafva  i  någon  form  tron  på  en  odödlig  själ.  De 
gamle  grekernas  föreställning  om  hades,  egyptiernas  lära  om 
underjorden,  indianernas  sägner  om  de  himmelska  jagtmarkerna 
m.  m.  äro  endast  olika  former  af  odödlighetstron.  Denna  tro 
kan  betraktas  som  det  okonstlade  naturljuset  hos  hvarje  menni- 
ska.  Det  vill  mycken  konst  och  sofisteri  till  att  utplåna  odöd- 
lighetstron hos  en  menniska,  och  om  denna  naturlåga  för  tillfäl- 
let kan  qväfvas,  så  glöder  hon  under  askan  och  flammar  vid  för- 


2)  Den  judiske  historieskrifvaren  Josefus  yttrar  äfven  derom :  "Saduceerna  förkasta 
själeris  fortvaro  eller  existens  efter  döden  samt  belöning  och  straff  i  en  osynlig  verld." 
(Judarnes  krig  2,  8,  14).  Och  på  ett  annat  ställe  yttrar  samme  författare:  "Saduceerna 
hålla  före,  att  menniskornas  själar  förgås  med  deras  kroppar"  (Ant.  18,  1,  4). 
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Sta  tillfälle  upp.  En  så  allmänt  utbredd  föreställning  kan  icke 
hafva  sin  grund  i  något  annat  än  ett  medfödt  naturbehof  hos 
menniskan,  och  ett  sådant  naturbehof  kan  icke  förefinnas  utan 
en  motsvarande  verklighet,  ty  i  annat  fall  vore  detta  behof  ett 
Skaparens  gäckeri  med  den  menskliga  naturen. 


FEMTE  KAPITLET. 

Menniskans  återförande  till  sin  bestämmelse. 

40.  Skiljandet  från  gemenskapen  med  Gud  genom  synden 
är,  såsom  vi  sågo  i  det  föregående,  orsaken  till  menniskans  när- 
varande olyckliga  tillstånd.  Enda  vägen  till  återställelse  af 
menniskans  ursprungliga  sällhetstillstånd  är  hennes  återförande 
till  gemenskap  med  Gud.  Om  möjligheten  af  denna  gemen- 
skaps återställande  vittnar  den  trånad  efter  Skaparen,  som  men- 
niskan äfven  i  sitt  fallna  tillstånd  förnimmer  i  sin  andes  djup. 
Denna  längtan  uttalar  sig  i  profetens  ord:  "Min  själ  längtar 
efter  dig  om  natten,  och  anden  i  mitt  bröst  söker  dig  om  mor- 
gonen" (Es.  26:  9).  Detta  har  äfven  funnit  ett  skönt  uttryck  i 
Augustini  bekanta  yttrande:  "Du,  Herre,  har  skapat  oss  åt  dig, 
och  våra  hjertan  äro  oroliga,  tills  de  finna  ro  i  dig." 

41.  Menniskans  egna  försök  att  komma  tillbaka  till  Gud 
hafva  dock  i  alla  tider  visat  sig  vara  fruktlösa.  Menniskan  kan 
ana  och  drömma  om  samt  längta  och  strätva  efter  att  återfå  en 
förlorad  sällhet,  men  hennes  ansträngningar  att  återvinna  den 
äro  lika  fruktlösa  som  ett  försök  att  på  stegar  klättra  till  solen. 
Den  menskliga  visheten  har  vid  sina  försök  att  fatta  Gud  urartat 
till  dårskap  (1  Kor.  1:  20-21;  Rom.  1:  22  följ.)  och  menniskans 
hela  utveckling  har  varit  en  vandring  på  "egna  vägar"  (Apg.  14: 
16),  som  fört  henne  allt  längre  bort  ifrån  den  lef vande  Guden. 

42.  Men  hvad  menniskan  icke  kunde  göra,  det  gjorde  Gud 
(Rom.  8:3).  Hon  kunde  icke  finna  vägen  till  fadershuset,  men 
Fadren  kunde  uppsöka  och  hemföra  sitt  bortkomna  barn.  Redan 
på  fallets  dag  uppsökte  han  de  fallna  menniskorna  och  gaf  dem 
löftet  om  en  Frälsare  (1  Mos.  3:  15),  hvilket  sedan  upprepades 
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till  de  israelitiska  fäderna  (1  Mos.  12:  3;  49:  10;  5  Mos.  18:  15, 
18)  och  i  allt  större  klarhet  utvecklades  genom  profeterna  (Mik. 
5:  1-4;  Es.  9:  1-6;  11:  1-10;  53;  Jer.  31:  30-34;  Dan.  7:  13,  14; 
Mal.  4:  5-6).  Detta  löfte  var  gamla  testamentets  morgonstj erna, 
som  spred  ljus  i  den  mörka  natten  och  förebådade  uppgången  af 
" rättfärdighetens  sol."  Ändtligen  randades  den  förebådade  och 
efterlängtade  dagen.  Då  tiden  var  fullbordad,  sände  Gud  sin 
son,  född  af  qvinna,  född  under  lagen,  på  det  han  skulle  friköpa 
dem,  som  voro  under  lagen,  att  vi  skulle  få  barnaskapet"  (Gal# 
4:  4-5).  Detta  var  ock  den  största  uppoffring,  som  den  allsmäk- 
tige och  kärleksrike  Guden  kunde  göra  för  menniskornas  fräls- 
ning, och  vid  sidan  deraf  äro  alla  andra  offer  obetydliga.  "Han 
som  icke  har  skonat  sin  egen  Son,  utan  utgifvit  honom  för  oss 
alla,  huru  skall  han  icke  ock  skänka  oss  allt  med  honom  (Rom. 
8:  32).  Orsaken  och  bevekelsegrunden  till  denna  uppoffring  var 
intet  annat  än  hans  egen  fria ,  eviga  härlek.  "Ty  så  älskade  Gud 
verlden,  att  han  utgaf  sin  enfödde  Son,  på  det  att  hvar  och  en, 
som  tror  på  honom,  icke  må  förgås,  utan  hafva  evigt  lif"  (Joh. 
3:  16).  Gud  gaf  Sonen  till  en  Frälsare  för  verlden  (1  Joh.  4: 
14)  och  gaf  dermed  verlden  det  högsta  beviset  på  sin  kärlek 
(Rom.  5:8). 

43.  Sonens  utgif vande  var  ock  den  enda  möjliga  utvägen 
för  menniskans  frälsning.  Emedan  Sonen  vid  menniskans  ska- 
pelse var  den  medlare,  genom  hvilken  menniskan  icke  blott  ska- 
pades (1  Kor.  8:6),  utan  äfven  egde  sin  ursprungliga  gemenskap 
med  Gud  (Joh.  1:  4),  så  är  han  ock  den  ende,  genom  hvilken 
den  afbrutna  lifsgemenskapen  kan  återställas  (Joh.  3:  17;  2  Kor. 
5:  19).  Men  skulle  detta  ske,  så  måste  Guds  Son  införlifva  sig 
i  menskligheten  för  att  genom  sig  återförena  menniskorna  med 
Gud.  Och  detta  är  just  hvad  som  har  skett  genom  Guds  Sons 
menniskoblif vande.  "Då  han  var  i  Guds  skepelse,  aktade  han 
icke  såsom  ett  rof  att  vara  jemlik  Gud,  utan  utblottade  sig  sjelf 
och  antog  en  tjenares  skepelse  och  vardt  lik  menniskor  och  i  åt- 
häfvor  funnen  såsom  en  menniska"  (Fil-.  2:  6-7).  "Ordet  vardt 
kött  och  bodde  ibland  oss,  full  af  nåd  och  sanning"  (Joh.  1:  14). 
Genom  detta  antagande  af  menniskonatur  har  Guds  Son  blifvit 
menniskornas  broder  (Ebr.  2:  11),  delaktig  af  samma  kött  och 
blod  som  de  (v.  14).     I  honom  framträdde  äfven  menniskonatu- 
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ren  i  sin  obesmittade  renhet  (Ebr.  4:  15);    han  var  i  högsta  och 
bästa  mening  "menniskans  son"  (Matt.  36 :  13). 

44.  I  och  genom  Jesus  trädde  Gud  in  i  menskligheten,  "ty 
i  honom  bor  hela  gudomens  fullhet  lekamligen"  (Kol.  2:9).  På 
grund  deraf  är  han  äfven  i  sin  menniskouppenbarelse  en  full- 
komlig af  bild  af  Fadren  (Joh.  14:  9-11).  Hans  tankar  och  vilja 
äro  i  full  öfverensstämmelse  med  Fadrens  (Joh.  8:  16;  5:  30), 
hans  ord  äro  derför  en  uppenbarelse  af  den  guddomliga  sannin- 
gen (Joh.  1:  16;  1:  17),  och  hans  vandel  är  ett  uttryck  af  den 
guddomliga  heligheten  (Ebr.  7:  26;  1  Petr.  2:  22).  I  den  men- 
niskovordne  Guds  Son  uppenbarade  sig  alltså  det  guddomliga 
lifvet  i  hela  sin  fullhet.  "Såsom  Fadren  har  lif  i  sig  sjelf,  så  har 
han  ock  gifvit  Sonen  att  hafva  lif  i  sig  sjelf  (Joh.  5:  26).  Han 
är  lifvet  (kap.  14:  6)  och  har  nedkommit  från  himmelen  för  att 
gifva  verlden  lif  (kap.  6:  33).  Hans  ord  äro  ande  och  äro  lif 
(kap.  6:  63). 

45.  .Det  guddomliga  lifvet  uppenbarade  sig  i  Kristus  såsom 
guddomligt  ljus  och  guddomlig  kärlek.  Emedan  han  är  Guds 
härlighets  återsken  (Ebr.  1:  3),  är  han  ock  det  sanna  ljuset  (Joh. 
1:  9).  Han  är  verldens  ljus  (Joh.  8:  12;  12:  35,  36,  46),  ty  i 
honom  framlyser  den  guddomliga  nåden  och  sanningen  (kap. 
1:  17).  Och  han  kom  för  att  sprida  detta  ljus  i  den  af  villfa- 
relse och  synd  förmörkade  verlden  (Es.  9:  2;  Joh.  1:  5,  9).  Hans 
lära  var  en  framställning  af  den  guddomliga  sanningen  (Joh.  1: 
16;  18:  37),  hvarigenom  han  frambar  lif  och  oförgänglighet  i 
ljuset  (2  Tim.  1:  10).  Hans  inre  och  yttre  lif  förverkligade  eller 
framstälde  sanningen  i  lef vande  bild;  han  icke  blott  talade  san- 
ningen, utan  han  är  sanningen  (Joh.  14:  6).  I  Kristi  lif  fram- 
trädde äfven  den  guddomliga  kärleken.  Ifrån  hans  mun  utgingo 
nådens  ord  (Luk.  4:  22),  hans  gerningar  och  underverk  voro  kär- 
leksverk, som  utfördes  för  att  afhjelpa  menniskors  nöd  (Apg. 
10:  38),  och  hela  hans  lif  var  en  uppoffring  för  menniskors 
välfärd. 

46.  Med  allt  detta,  var  dock  Jesus  endast  mensklighetens 
lärare  och  föredöme.  Gud  hade  i  Kristus  kommit  menni skorna 
nära,  men  menniskorna  egde  ännu  icke  någon  lif sgemenskap  med 
Gud.  Om  en  sådan  skulle  komma  till  stånd,  måste  menniskan 
frigöras  från  sin  träldom  under  synden,  döden  och  djefvulen. 
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Men  en  sådan  frigörelse  kunde  icke  ske,  förrän  dessa  herskare 
blifvit  bekämpade  och  öfcervunna.  Och  Kristus  upptog  kampen 
emot  dessa  menniskornas  fiender.  Denna  kamp  kostade  honom 
lifvet  (Mark.  10:  45),  men  han  utgaf  det  frivilligt  och  återtog 
det  genom  sin  makt  (Joh.  10:  17-18).  Derigenom  vann  han  en 
afgörande  och  härlig  seger  öfver  fienderna.  Han  nederlade 
honom,  som  hade  döden  i  sitt  våld,  det  är  djefvulen,  (Ebr.  2:  14) 
och  borttog  hans  vapen  (Luk.  11:  22).  Han  bröt  syndens  makt 
i  den  menskliga  naturen  (Rom.  8:  3)  genom  sin  fullkomliga  lyd- 
nad intill  korsets  död  (Fil.  2:8).  Han  af  bröt  dödens  udd  (l 
Kor.  15:  55-56)  och  tillintetgjorde  derigenom  dess  herskare- 
makt  (2  Tim.  1:  10).  Derigenom  var  grunden  lagd  för  menni- 
skans  frälsning. 

47.  Men  delaktiggörelsen  af  frälsningen  sker  genom  men- 
niskans  delaktig  g  örelse  af  lifvet  i  Kristus.  Menniskans  återlös- 
ning  är  en  återlösning  i  Kristi  blod  (Ef.  1:7)  —  d.  v.  s.  en  fräls- 
ning genom  delaktighet  af  Kristi  i  döden  utgifna  lif  (Mark.  10: 
45).  Kristus  är  det  sanna  vinträdet,  i  hvilket  de  från  mensklig- 
hetens  stam  afbrutna  grenarne  måste  inympas  för  att  varda  del- 
aktiga af  hans  lif  (Joh.  15:  1  följ.;  jfr  Rom.  11:  17-24).  Genom 
denna  förening  kommer  menniskan  andligen  i  samma  ställning 
till  Kristus,  som  hon  genom  födelsen  naturligen  står  i  till  Adam. 
Likasom  Adams  öfverträdelse  medförde  synd  och  död  för  alla, 
som  genom  den  naturliga  slägtskapen  äro  förenade  med  honom, 
så  medför  Kristi  rättfärdighet  rättfärdig  g  örelse  och  lif  för  alla, 
som  andligen  äro  förenade  med  honom  (Rom.  5:  12-19). 

48.  Det  är  genom  ordet  (l  Petr.  1:  23)  och  den  Helige  An- 
den (Rom.  8:  9-10),  som  Kristus  ineddelar  sig  åt  en  menniska, 
under  det  menniskan  mottager  honom  genom  tron  (Joh.  6:  35, 
40).  Derigenom  sker  en  förvandling  af  hela  den  inre  menni- 
skan, som  i  skriften  kallas  ng  födelse  (Joh.  3:  3)  eller  ny  ska- 
pelse (2  Kor.  5:  17).  Menniskans  väsen  förblir  väl  det  samma, 
men  det  nya  lif,  som  uppfyller  det,  utdrifver  sjelfviskhetens  af 
djefvulen  regerade  ande.  I  stället  för  det  sataniska  inflytandet, 
börjar  menniskans  ande  uppfyllas  af  ett  guddornligt  inflgtande. 
Det  är  nu  icke  vidare  menniskan  sjelf,  utan  Kristus,  som  genom 
sin  ande  leder  och  bestämmer  henne  (2  Kor.  3:5;  Rom.  8:  14). 
Han  kan  derför  med  sanning  säga:     uJag  lefver  icke  mer  jag, 
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titan  Kristus  lefver  i  mig"  (Gal.  2:  20).  Detta  nya  lif  uppen- 
barar sig  dels  såsom  en  i  menniskans  förstånd  af  den  Helige 
Anden  verkad  upplysning  (2  Kor.  4:6),  dels  såsom  en  kärleks- 
gemenskap med  Frälsaren  (Joh.  15:  9).  Genom  det  nya  lifvets 
ljus  känner  menniskan  Gud  (Matt.  11:  27)  och  guddomliga  ting 
(1  Kor.  2:  10).  Denna  kännedom  är  icke  ett  blott  torrt  vetande, 
utan  en  förtröstans full  visshet  (2  Tim.  1:  12;  Rom.  8:  28).  Den 
guddomliga  kärleken  uppfyller  hjertat  (Rom.  5:  h),  reg  er  ar  viljan 
(2  Kor.  5:  14)  ocb  verkar  hängifvenhet  åt  Gud  (1  Joh.  4:  19). 
Menniskan  har  då  kommit  i  ett  rätt  förhållande  till  Gud;  hon 
har  blifvit  försonad  eller  återförenad  med  Gud  genom  Kristus 
(Rom.  5:  10).  Deraf  följer  en  salig  frid  i  hennes  inre;  hon  har 
ro  till  sin  själ  (Matt.  11:  29),  emedan  hon  har  frid  med  Gud 
(Rom.  5:1). 

49.  Det  nya  lifvet  vinner  dock  icke  på  en  gång  oinskränkt 
välde  öfver  menniskan;  det  måste  först  bekämpa  döden  på  hvarje 
punkt  i  menniskans  väsen.  Sjelfva  hjertat  är  eröfradt,  och  ifrån 
denna  konungaborg  utsträcker  lifvet  småningom  sitt  välde  öfver 
hela  menniskan.  Dervid  uppstår  i  första  hand  en  anderis  strid 
mot  köttet  eller  den  naturliga  benägenheten  till  det  onda  (Gal. 
5:  17),  som  Anden  måste  döda  (Rom.  8:  13).  Den  lekamliga 
döden  är  äfven  en  strid  mot  lifvet  och,  som  det  tyckes,  en  till- 
fällig seger,  men  egentligen  en  seger,  som  innebär  hans  eget 
fullkomliga  nederlag.  Likasom  allt  annat  (Rom.  8:  28),  måste 
äfven  den  lekamliga  döden  tjena  de  troende.  De  kunna  för- 
härliga Gud  genom  sin  död  (Fil.  1:  20).  De  dö  med  Kristus 
och  skola  derför  lefva  med  honom  (2  Tim.  2:  11).  Denna 
likhet  med  Kristi  död  gör  deras  död  likasom  hans  till  en  bort- 
gång (Luk.  9:  31),  genom  hvilken  de  komma  Kristus  nära 
(Fil.  1:  23).  Döden  kan  endast  af  kläda  anden  dess  kropp  (2 
Kor.  5:  4),  under  det  den  troendes  egentliga  lif  ej  alls  beröres 
af  döden  (Joh.  11:  26).  Slutligen  skall  i  uppståndelsen  äfven 
kroppen  fullständigt  befrias  från  dödens  välde  samt,  förvandlad 
och  förhärligad,  förenas  med  anden  i  en  oupplöslig  förening 
(1  Kor.  15:  35  följ.).     Då  har  döden  blifvit  uppslukad  i  seger. 


II.     Dödsriket. 


FÖRSTA  KAPITLET. 

Skilnaden  emellan  grafven  och  dödsriket. 

50.  Bibelns  lära  om  dödsriket  är  ett  ovedersägligt  bevis  för 
själens  tillvaro  efter  döden.  Det  är  nämligen  omöjligt  att  tänka 
sig  en  vistelseort  för  de  dödas  andar,  om  icke  dessa  andar  hafva 
tillvaro. 

51.  Tvenne  ord  användas  i  bibelns  grundspråk  för  dödsriket: 
scheol  i  gamla  testamentet  och  hades  i  det  nya.  Ordet  scheol  här- 
ledes  af  somliga  bibeltolkare  från  ett  ord,  som  betyder  kräfva. 
De  stödja  sig  dervid  på  några  bibelställen,  som  tala  om  dödsrikets 
glupskhet  (Ords.  1:  12;  27:  20;  Es.  5:  14).  Nyare  språkforskare 
härleda  det  deremot  från  ett  ord,  som  betyder  "vara  ihålig;" 
deraf  ihålighet,  djup,  klyfta,  af  grund.  De  gamle  tänkte  sig 
dödsriket  som  en  stor  ihålighet  i  jordens  inre.  I  Job  30:  23 
kallas  dödsriket  "det  hus,  der  allt  som  lefver  skall  församlas." 
Ordet  hades,  som  i  nya  testamentets  grundspråk  användes  om 
dödsriket,  betyder  egentligen  "det  osynliga;"  deraf  den  osyn- 
liga verlden,  andeverlden,  de  dödas  vistelseort.  I  vår  gamla 
bibelöfversättning  äro  scheol  och  hades  vanligen  öfversatta  med 
helvete.  Men  detta  är  orätt,  ty  derigenom  utplånas  alldeles  den 
skilnad,  som  skriften  gör  emellan  dödsriket  och  helvetet.  För 
helvetet  användes  i  grundspråket  ordet  gehenna,  de  fördömdas 
pinorum.  Dödsriket  deremot  är  vistelseorten  för  de  dödas  andar 
emellan  döden  och  uppståndelsen.  I  den  nya  antagna  öfversätt- 
ningen  är  denna  skilnad  iakttagen. 

(31) 
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52.  Ordet  scheol  förekommer  65  gånger  i  gamla  testamen- 
tets grundtext.  I  den  nya  öf  versättningen  är  det  4  gånger  öfver- 
satt  med  graf  (i  Ps.  9:  16;  49:  15;  Job  17:  13;  Pred.  9:  10),  2 
gånger  med  död  (i  Ords.  23:  14;  Job  17:  16),  7  gånger  med  af„ 
grund  (i  5  Mos.  32:  22;  Job  11:  8;  Amos  9:  2;  Jon.  2:  3;  Hab. 
2:5;  Os.  13:  14  två  gånger),  6  gånger  med  "de  dödas  rike'''  (i  1 
Mos.  37:  35;  42:  38;  44:  29-31;  4  Mos.  16:  30,  33),  och  46  gånger 
med  dödsrike  (i  2  Sam.  22:  6;  Job  26:  6;  Ps.  16:10;  18:  6;  55:  16; 
86:  13;  116:  3;  139:  8;  Ords.  5:  5;  7:  27;  9:  18;  15:  11,  24;  27:  20; 
Es.  5:  14;  14:  9,  15;  28:  15,  18;  57:  9;  Hes.  31:  16,  17;  32:  21, 
27;  1  Sam.  2:6;  1  Kon.  2:  6,  9;  Job  7:  9;  14:  13;  21:  13;  24: 
19;  Ps.  6:  6;  30:  4;  31:  18;  49:  15,  16;  88:  4;  89:  49;  141:  7; 
Ords.  1:  12;  30:  16;  Hög.  V.  8:  6;  Es.  14:  11;  38:  10,  18;  Hes. 
31:  15). 

53.  Det  kan  icke  nekas,  att  det  redan  i  gamla  testamentet 
göres  en  bestämd  skilnad  emellan  grafven  och  dödsriket.  Om  pa- 
triarkerna, om  Aron,  Moses  och  David  heter  det,  att  de  samlades 
till  sina  fäder,  då  de  dogo  (1  Mos.  25:  8;  35:  29;  49:  33;  4  Mos. 
20:  24;  5  Mos.  31:  16;  1  Kon.  2:  10).  Man  bör  icke  invända,  att 
detta  blott  betyder,att  de  lades  i  samma  familj egraf  som  fäderna. 
I  1  Mos.  15:  15  säger  Herren  till  Abraham:  "Du  skall  gå  till 
dina  fäder  i  frid  och  vid  hög  ålder  varda  begrafven."  Detta  kan* 
icke  betyda,  att  han  skulle  läggas  i  samma  familj  egraf  som 
fäderna,  ty  de  voro  begrafna  i  Ur  i  Kaldeen  (kap.  11:  27-31), 
men  Abraham  blef  begrafven  i  Makpelas  grotta  öster  om  Mamre 
(kap.  25:  9).  Den  döende  Jakob  talade  till  sina  söner:  "När  jag 
varder  samlad  till  mitt  folk,  så  begrafven  mig  invid  mina  fäder" 
(1  Mos.  49:  29).  Han  väntade  att  samlas  till  sitt  folk,  innan 
han  vardt  begrafven.  Då  Moses  nalkades  sitt  slut,  sade  Herren 
till  honom:  "Gå  upp  på  detta  berg  .  .  .  och  dö  på  det  berget 
och  blif  samlad  till  ditt  folk"  (5  Mos.  32:  49-50).  I  kap.  34:  6 
står,  "att  ingen  har  fått  veta  hans  grafställe  ända  intill  denna 
dag."  Han  blef  således  icke  lagd  i  sina  fäders  graf,  men  vardt 
ändå  samlad  till  sitt  folk.  När  Jakob  erhöll  underrättelse  om 
Josefs  förmodade  död,  utropade  han:  "Jag  skall  med  sorg  ned- 
stiga i  de  dödas  rike  till  min  son"  (1  Mos.  37:  35).  Här  kan 
omöjligt  menas,  att  patriarken  skulle  läggas  i  sonens  graf,  ty 
enligt  hans  förmodan  hade  ett  vilddjur  ätit  upp  Josef   (v.  33). 
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Till  Saul  sade  den  från  döden  frammanade  Samuel:  "I  morgon 
skall  du  och  dina  söner  vara  med  mig"  (1  Sam.  28:  19).  Här- 
med kan  endast  menas,  att  Saul  och  hans  söner  skulle  komma 
till  dödsriket.  I  4  Mos.  16:  31-33  heter  det:  " Just  som  han  hade 
slutat  att  tala  alla  dessa  ord,  remnade  marken  under  dem,  och 
jorden  öppnade  sin  mun  och  uppslukade  dem  och  deras  hus,  och 
alla  de  menniskor,  som  voro  med  Korah,  och  allt  deras  gods;  och 
de  alla,  som  voro  med  dem,  foro  lefvande  ned  i  de  dödas  rike, 
och  jorden  öfvertäckte  dem,  och  de  försvunno  utur  folkförsam- 
lingen." Jorden  uppslukade  dem  och  deras  gods,  men  endast 
menniskorna  foro  ned  i  de  dödas  rike.  De  kommo  alltså  längre 
ned  än  i  den  för  dem  och  deras  gods  gemensamma  grafven.  I 
Hes.  32:  21  följ.  framställes  dödsriket  såsom  en  gemensam  sam- 
lingsplats för  olika  länders  folk,  hvilka  der  hafva  sina  särskilda 
områden.  Detta  är  en  framställning,  som  icke  kan  tillämpas  på 
grafven.1)  I  Ords.  27:  20  heter  det:  "Grafven  och  dödsriket 
varda  aldrig  mätta."  Här  namnes  grafven  såsom  något  annat 
än  dödsriket,  hvaraf  följer  att  de  icke  kunna  vara  ett  och  det 
samma.2) 

54.  I  nya  testamentets  grundtext  användes  ordet  hades  för 
dödsriket.  Det  är  lånadt  af  de  gamle  grekerna.  Dessa  före- 
stälde  sig  hades  såsom  en  mörk,  omsluten   plats  i  jordens   inre, 


i)  IEs.  14: 11  och  Hes.  32:  22  användes  om  dödsriket  bilder  hemtade  från  grafven, 
men  att  der  likväl  göres  en  bestämd  skilnad  emellan  grafven  och  dödsriket,  synes  der 
af,  att  Babels  konung  i  v.  15  framställes  såsom  nedstigen  till  dödsriket,  under  det  hans 
kropp  i  v.  18-20  omtalas  såsom  bortkastad  utan  graf .  Att  på  dessa  ställen  grafven 
icke  är  det  samma  som  dödsriket,  framgår  vidare  deraf ,  att  dödsriket  i  både  Es.  14  och 
Hes.  32  kap.  framhålles  såsom  en  gemensam  samlingsplats  för  de  olika  ländernas  folk. 

2)  Scheol  brukas  någon  gång  i  betydelse  af  graf  och  är  af  bibelkommissionen  öf  ver- 
satt  med  detta  ord  i  Ps.  9:  16;  Pred.  9: 10;  Job  17:  13;  Ps.  49:  15.  Hvad  Ps.  9: 16  beträf- 
far, är  det  tydligt,  att  scheol  der  användes  bildligt  icke  om  grafven,  utan  om  de  olyc- 
kor, i  hvilka  de  ogudaktiga  söka  störta  de  rättfärdiga.  Pred.  9 :  10  kunde  lika  väl  öfver- 
sättas  med  dödsrike,  såsom  Melin  upplyser  i  en  not  till  detta  ställe.  I  Job  17: 13;  Ps. 
49  öfversätter  Melin  scheol  med  dödsrike.  Strängt  taget  användes  således  scheol  egent- 
ligen aldrig  i  betydelse  af  graf.  I  hebreiskan  förekommer  ett  annat  ord  för  graf,  näm- 
ligen "keber"  (t.  ex.  i  1  Mos.  23:  9)  och  '"kébwalV  (i  kap.  47:  30).  Det  hebreiska  ordet 
"bor,,  öfversättes  af  bibelkommissionen  med  graf,  hvaremot  Melin,  med  ett  par  un- 
dantag, öfversätter  det  med  grop  eller  kula.  Måhända  är  grop  den  ursprungliga  bety- 
delsen, hvilket  dock  icke  hindrar,  att  det,  enligt  framstående  bibeltolkares  mening, 
kan  hänföras  till  dödsriket.  Det  framställes  i  Es.  14: 15;  Hes.  32:  23  såsom  ett  område 
liktydigt  med  dödsriket.  Det  användes  äfven  i  uttrycket:  nedfara  i  "bor"  (Es.  38:  18; 
Ps.  28: 1;  30:  4;  Ords.  1 :  12;  Hes.  26: 20).  Det  torde  då  hellre  böra  öfversättas  med  kulan 
än  med  grafven,  ty  kroppen  lägges  i  grafven,  men  personen  far  ned  i  dödsriket. 
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der  de  dödes  skuggor  infördes  och  vaktades  af  Pluto.  De  skilde 
emellan  tvenne  områden  i  hades:  Elysium,  de  godas  vistelseort, 
och  Tartaros,  de  ondas  vistelseort.  På  följande  ställen  förekom- 
mer ordet  hades  och  är  öfverallt  öfversatt  med  dödsrike  i  den 
antagna  öfversättningen:  Matt.  11:  23;  16:  18;  Luk.  10:  15;  16: 
23;  Apg.  2:  27,  31;  Upp.  1:  18;  6:  8;  20:  13,  14.  På  intet  enda 
ställe  i  nya  testamentet  användes  det  i  betydelsen  af  graf,  icke  ens 
i  Apg.  2:  27,  31,  ty  Jesus  nedsteg  verkligen  till  dödsriket,  till  "an- 
darne i  fängelset"  (1  Petr.  3:  19).  Vid  anförandet  af  Ps.  16:  10 
öf versätter  aposteln  Petrus  scheol  med  hades  (Apg.  2:27),  ett 
ord  som  alltid  betyder  dödsrike,  hvaraf  följer,  att  scheol  i  det 
anförda  stället  äfven  måste  betyda  dödsrike  och  icke  graf. 

55.  Att  en  bestämd  skilnad  göres  emellan  grafven  och 
dödsriket  å  ena  sidan  samt  dödsriket  och  helvetet  å  andra  sidan, 
synes  vidare  af  det  sätt,  hvarpå  skriften  talar  om  dödsriket.  Vi 
hafva  redan  nämt,  att  den  ursprungliga  betydelsen  af  scheol  är 
"ihålighet."  Denna  grundbetydelse  framträder  på  flera  ställen, 
såsom  då  det  i  Es.  5:14  säges,  att  "dödsriket  vidgar  sitt  svalg," 
eller  då  det  i  Ps.  141:  7  talas  om  "dödsrikets  gap,"  hvilket  en- 
ligt Ords.  27:  20  aldrig  mättas  af  de  tusenden,  som  fara  dit  ned. 
Dödsriket  är  beläget  djupt  nere  i  underjorden  (Hes.  31:  18).  In- 
gången till  dödsriket  tillslutes  af  portar  (Es.  38:  10),  medan  döds- 
riket sjelft  är  afdeladt  i  dalar  (Ords.  9:  18),  högre  och  lägre 
regioner,  der  somliga  få  sin  plats  långt  in  i  dödsriket  (Hes. 
32:  23). 

56.  Äfven  i  Jesu  och  apostlarnes  framställningar  är  döds- 
riket eller  hades  en  plats  i  jordens  inre.  I  Matt.  12:  40  säger 
Jesus  enligt  grundtexten:  "Menniskans  son  skall  vara  tre  dagar 
och  tre  nätter  i  jordens  hjerta,  d.  v.  s.  i  dödsriket,  beläget  i  jor- 
dens inre,  ty  Jesu  graf  var  ofvan  jord,  uthuggen  i  en  klippa. 
Jesu  nedstigande  till  dödsriket  var  d erfor  ett  nedfarande  till 
"jordens  nedre  rum"  (Ef.  4:  9),hvarest  hans  själ  likväl  icke  blef 
qvarlemnad  i  hades  (Apg.  2:  27,  31),  ty  han  uppfor  igen  öfver 
alla  himlar  (Ef.  4:  10).  Bland  dem,  som  skola  bekänna,  att  Jesus 
är  Herre,  äro  äfven  de  under  jordiske  (Fil.  2:  10),  d.  v.  s.  dödsri- 
kets invånare. 

57.  Dödsriket  liknas  vid  en  borg  med  fasta  portar  (Matt. 
16:   18),  till  hvilken  Jesus  har  nycklarne   (Upp.  1:  18).     I  detta 
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underjordiska  rike  rinnas  två  af  delningar:  en  för  de  rättfärdiga 
och  en  för  de  orättfärdiga.  I  Luk.  16:  22  kallar  Herren,  med 
anslutning  till  judarnes  föreställning,  den  förra  för  Abrahams 
sköte.3)  Annars  kallar  han  den  äfven  för  paradiset,  hvilket 
framgår  af  hans  löfte  till  röfvaren,  att  han  samma  dag  skulle  få 
vara  med  honom  i  paradiset  (Luk.  23:  43,  jemfördt  med  sådana 
ställen  som  tala  om  hans  nedstigande  till  dödsriket  den  dagen 
Apg.  2:  31;  1  Petr.  3:  19;  Ef.  4:9).  Paradiset  såsom  de  aflidna 
rättfärdigas  vistelseort  måste  derför  vara  ett  område  i  dödsriket, 
der  de  åtnjuta  en  salig  hvila,  tills  de  skola  uppstå  till  sin  del 
(Upp.  14:  13).*)  Den  andra  af  delningen  i  dödsriket  är  en  plå- 
goort (Luk.  16:  23,  24),  som  icke  utgör  de  ogudaktigas  eviga 
vistelseort  (Upp.  20:  14),  utan  är  ett  fängelse  (1  Petr.  3:  19), 
der  de  orättfärdiga  förvaras  till  domens  dag  (2  Petr.  2:9).  Dessa 
båda  områden  i  dödsriket  äro  åtskilda  genom  ett  stort  svalg,  som 
omöjliggör  all  öfvergång  från  det  ena  till  det  andra  (Luk.  16: 
26). 5)  " 

s)  Denna  föreställning  har  äfven  funnit  uttryck  i  Josefi  af  handling  om  hades. 
I  denna  heter  det  bland  annat:  '"Detta  är  afhandlingen  om  hades,  hrari  alla  menni- 
skors  själar  äro  inneslutna  till  en  lämplig  tid,  då  Gud  skall  uppväcka  alla  menniskor 
från  de  döda''  (§  5, 4).  Och  åter:  "De  rättfärdiga  äro  visserligen  inneslutna  i  hades,  men 
icke  på  samma  ställe,  der  de  orättfärdiga  äro  inneslutna' "i§  5, 1).  Vidare  säger  han:  "Der 
är  en  nedgång  till  detta  område,  vid  h  vilkens  port  vi  tro,  att  en  öfverängel  står  med  en 
skara.  När  de,  som  ledas  ned  af  de  öfver  själarna  tillsatta  änglarna,  gå  igenom  denna 
port,  gå  de  icke  samma  väg,  utan  de  rättfärdiga  ledas  till  högra  sidan,  och  ledas  under 
sånger,  sjungna  af  de  öfver  denna  plats  tillsatta  änglarna,  till  ljusets  område,  hvarest 
de  rättfärdiga  hafva  vistats  från  verldens  begynnelse.,,  Sedan  Josef us  talat  om  deras 
frihet  från  brist  och  åtnjutande  af  sällhet,  fortsätter  han :  "Fädernas  och  de  rättfärdi- 
gas ansigten,  som  de  se,  le  alltid  emot  dem,  under  det  de  vänta  på  den  hvila  och  det 
eviga  nya  lifvet  i  himmelen,  som  skall  efterfölja  detta  tillstånd.  Denna  plats  kalla  vi 
Abrahams  sköte''  (§  3).  Vidare  yttrar  han  om  de  orättfärdiga:  "Men  de  orättfärdiga 
släpas  med  våld  till  venstra  sidan.''  Detta  område  framställer  han  såsom  varande  i 
närheten  af  Gehenna,  så  att  de  ofta  plågas  af  hettan  derifrån,  under  det  de  vänta  på 
sin  dom.  Derpå  yttrar  han :  "Icke  allenast  det,  utan  de  straffas  äfven  genom  att  se 
fädernas  och  de  rättfärdigas  plats;  ty  ett  djupt  och  stort  svalg  är  befäst  emellan  dem, 
så  att  en  rättfärdig  man,  som  har  medlidande  med  dem,  kan  icke  tillåtas,  ej  heller 
kan  en  orättfärdig,  om  han  vore  djerf  nog  att  försöka,  komma  deröfver'"  (§  4.  Dessa 
citat  äro  hemtade  ur  den  engelska  öfversättningen  af  Josefi  arbeten,  ur:  "Discourse 
to  the  Greeks  concer.  Hades"). 

4)  Detta  paradis  bör  icke  förvexlas  med  det  paradis,  som  är  beläget  öfver  tredje 
himmelen  (2  Kor.  12:  4).  Det  kallas  Guds  paradis  (Upp.  2:7).  Somliga  antaga,  att  para- 
diset vid  Kristi  död  blef  flyttadt  från  dödsriket  till  platsen  öfver  tredje  himmelen.  Men 
då  ingen  antydan  om  en  sådan  flyttning  förekommer  i  nya  testamentet,  är  det  enklare 
och  naturligare  att  skilja  emellan  tvenne  paradis. 

s)  I  gamla  testamentet  framställes  dödsriket  såsom  en  gemensam  samlingsort  för 
både  de  rättfärdigas  och  orättfärdigas  själar  efter  döden  (1  Sam.  28 :  19),  hvilka  blifva 
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58.  De  onda  andarne  vistas  dock  icke  i  dödsriket,  utan 
hafva  sin  egen  vistelseort  i  Abyssos,  det  bottenlösa  eller  afgrun- 
den.  Det  var  dit  de  fallna  änglarne,  bundne  med  mörkrets  ked- 
jor, nedstörtades  för  att  förvaras  till  dom  (2  Petr.  2:  4).  Denna 
mörka  förvaringsort  är  blott  ett  mellantillstånd,  der  de  förvaras 
"till  den  stora  dagens  dom"  (Jud.  6).  Medan  Kristus  sjelf  för- 
varar nycklarne  till  dödsriket  (Upp.  1:  18),  är  det  en  ängel,  som 
har  nyckeln  till  af  grunden  (kap.  20:  1).  De  onda  andarnes 
vistelse  synes  under  denna  tidsålder  icke  vara  inskränkt  till 
af  grunden,  ty  de  vistas  äfven  i  den  lägre  luftkretsen  (Ef.  2:2; 
6:  12).  De  onda  andarne  bådo,  att  Jesus  icke  skulle  sända  dem 
till  af  grunden  (Luk.  8:  31),  hvilken  för  dem  är  en  af  skydd  ort. 
Ifrån  denna  mörka  afgrund  uppstiga  de  ondskans  bedrägliga 
andemakter,  som  under  Antikrists  tid  hemsöka  jorden  (Upp.  9: 
11;  11:  *7;  11:  8),  och  i  samma  afgrund  skall  djefvulen  under 
messiasrikets  tusenårsperiod  fj ettras  och  inneslutas  (Upp.  20: 
1,  3). 

59.  Ifrån  både  fängelset  och  af  grunden  böra  vi  skilja 
gehenna  eller  helvetet.  I  gehenna  är  den  eld,  som  är  tillredd  åt 
djefvulen  och  hans  änglar  (Matt.  25:  41),  der  både  de  ogudak- 
tiga  och  de  onda  andarne  plågas  (Matt.  5:  29).  Dit  skall  äfven 
döden  och  dödsriket,  sedan  de  uppfylt  sin  bestämmelse,  kastas 
(Upp.  20:  14). 


ANDRA  KAPITLET. 

Andarnes  sjelf  med  vet  ande  i  dödsriket. 

60.  Sedan  vi  nu  sett  att  skriften  talar  om  ett  dödsrike  för 
de  hädansomnades  andar,  vilja  vi  anföra  några  ställen  som  visa, 
hurudan  andarnes  tillvaro  i  dödsriket  är.  Vi  skola  då  först 
finna,  att  andarne  hafva  en  medveten  tillvaro.     I  1  Sam.  28  kap. 


likstälda  så  till  vida,  som  alla  det  menskliga  lifvets  klasskilnader  och  förhållanden  der 
hafva  upphört  (Job  3: 17-19).  Men  deraf  följer  icke,  att  gamla  testamentet  betraktar 
deras  tillstånd  i  dödsriket  såsom  lika.  Tvärtom  hafva  somliga  sin  plats  längst  ned  i 
dödsrikets  djupa  graf  (bor  =  gröp,  kula,  dödsriket  betraktadt  såsom  en  graf,  Es.  14; 
15)  eller  långt  in  i  dödsriket  (Hes.  32:  23).    Se  äfven  Ps.  49: 15-16. 
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berättas  om  frammanandet  af  Samuels  ande.  Hela  berättelsen 
är  dyster  och  besynnerlig.  Man  har  sökt  förklara  den  på  många 
sätt.  Somliga  hafva  menat,  att  det  var  en  ond  ande,  som  visade 
sig  i  Samuels  skepnad,  eller  att  det  hela  var  ett  bedrägeri,  till- 
stäldt  genom  spåqvinnans  hemliga  konster  såsom  taskspelarnes 
underverk.  Men  detta  strider  mot  hela  berättelsen,  der  Samuel 
till  qvinnans  förskräckelse  verkligen  träder  fram  och  talar  Her- 
rens ord.  I  5  Mos.  18:  11  förbjudes  att  rådfråga  någon  död. 
Att  detta  förbud  skedde  under  den  förutsättning,  att  man  kunde 
rådfråga  de  döda,  synes  af  Es.  29:  4:  "Med  låg  stämma  skall  du 
tala  utur  jorden,  ditt  ord  skall  ljuda  doft  utur  stoftet,  och  din 
röst  skall  höras  såsom  en  ande  utur  jorden."  Här  säges  be- 
stämdt,  att  en  ande  kan  tala  utur  jorden.  Att  räkna  alla  sådana 
företeelser  för  vidskepelse,  det  är  den  lättaste  väg  att  komma 
ifrån  allt  öfvernaturligt.  Men  så  gör  icke  skriften.  Om  den 
dödes  ande  kan  frammanas,  om  den  kan  tala  utur  jorden,  måste 
denna  ande  hafva  medveten  tillvaro,  ty  att  antaga  en  tillfällig 
uppväckelse  vore  att  tillägga  en  dödlig  menniska  Skaparens  för- 
måga. 

61.  I  Es.  14  kap.  framställes  Babels  konungs  inträde  i 
dödsriket.  Det  heter:  "Dödsriket  der  nere  blir  oroligt  för  din 
skull,  när  du  kommer  dit.  Det  sänder  mot  dig  sina  skuggor, 
alla  jordens  herrar,  och  låter  alla  jordens  konungar  uppstå  från 
sina  troner.  Dessa  alla  börja  tala  och  säga  till  dig:  "Så  har 
ock  du  blifvit  svag  såsom  vi,  du  har  blifvit  oss  lik."  I  Hes.  32: 
18-32  föreställas  dödsrikets  hjeltar,  som  fallit  för  svärd,  möta 
det  i  dödsriket  inträdande  egyptiska  folket  och  visa,  huru  folk- 
slagen ligga  stamvis,  det  ena  invid  det  andra,  och  somliga  hafva 
fått  sin  plats  långt  in  i  dödsriket.  Det  är  sant,  att  mycket  är 
bildspråk  och  poetisk  färgläggning,  men  dessa  ställen  antyda 
oemotsägligt  ett  själarnas  skugglif  i  underjorden. 

62.  I  Matt.  11:  1-8  berättas,  att  Moses  och  Elias  uppenba- 
rade sig  vid  Jesu  förklaring  och  talade  med  honom  om  det  verk, 
han  skulle  fullborda.  Alltså  voro  de  icke  i  ett  medvetslöst  till- 
stånd efter  döden.  Liknelsen  i  Luk.  16:  19-31  visar  alldeles  af- 
gjordt,  att  de  döda  hafva  medvetande  om  sin  förtappelse  eller 
sällhet.  Den  rike  mannen  har  plågor  redan  i  dödsriket  (v.  23), 
d.  v.  s,  innan  han  kommit  i  eldsiön.     Han  kan  komma  i  håo* 
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lifvet  på  jorden  (v.  25,  28),  han  kan  tala  och  hafva  önskningar. 
Om  denna  liknelse  betyder  något,  måste  den  betyda,  att  den 
döde  redan  i  dödsriket  eger  medveten  tillvaro.  Ett  bevis  för 
själens  tillvaro  efter  döden  är,  att  Gud  kallar  sig  för  Abrahams, 
Isaks  och  Jakobs  Gud,  hvilket  Jesus  förklarar  så:  "Gud  är  icke 
dödas,  utan  lefvandes  Gud"  (Luk.  20:  38).  Till  den  döende  röf- 
varen  säger  Jesus:  "Sannerligen  säger  jag  dig:  I  dag  skall  du 
vara  med  mig  i  paradiset"  (Luk.  23:  43).  Det  invändes  här- 
emot, att  då  ingen  interpunktion  förekommer  i  de  första  hand- 
skrifterna, kunna  orden  förstås  så,  som  ville  Jesus  säga:  I  dag 
säger  jag  dig,  ?tt  du  skall  vara  med  mig  i  paradiset,  nämligen 
framdeles  i  mitt  rike.  Men  i  sådant  fall  skulle  orden  "i  dag" 
förlora  all  betydelse,  ty  icke  var  det  af  någon  vigt  att  framhålla, 
att  Jesus  talade  just  den  dagen.  Detta  visste  röf våren  förut. 
Men  sedda  i  sitt  rätta  sammanhang,  få  orden  en  skön  betydelse. 
Röfvaren  sträcker  sin  tanke  bort  till  tiden  för  Kristi  kommande 
i  sitt  rike  och  beder  att  då  blif va  ihågkommen,  men  Jesus  svarar 
i  motsats  härtill:  "I  dag  skall  du  vara  med  mig  i  paradis,"  d.  v.  s. 
du  skall  icke  behöfva  vänta,  tills  jag  kommer  i  mitt  rike.  Ingen 
öfversättare  har  heller  vågat  frångå  denna  öfversättning. 

63.  I  1  Petr.  3:  19  säges,  att  Jesus  i  anden  "gick  bort  och 
predikade  för  andarne  i  fängelset."  Att  aposteln  här  icke  menar 
de  onda  andarne,  utan  menniskoandar,  synes  deraf,  att  det  var 
de,  som  fordom  icke  trodde,  när  Guds  långmodighet  bidade  i 
Noas  tid  (v.  20).  Om  dessa  andar  kunde  höra  predikan,  måste 
de  vara  i  ett  medvetet  tillstånd.1)  (Jfr  kap.  4:  6).  I  Ebr.  12:23 
sammanställas  de  fullkomnades  andar  med  änglarne.  Ett  märk- 
värdigt bevis  för  själarnas  medvetande  efter  döden  är  Upp.  6: 
9-11,  der  det  heter:     "Då  det  (Lammet)    uppbröt  det  femte  in- 


i)  Man  har  sökt  bortförklara  detta  ställe,  så  att  det  icke  skulle  handla  om  andar, 
utan  om  de  på  Noas  tid  lefvande  menniskorna,  för  hvilka  Kristus  genom  sin  ande  pre- 
dikade i  Noas  person.  Att  andarne  äro  det  samma  som  menniskorna,  har  man  velat 
stödja  på  1  Joh.  4: 1,  der  man  menar,  att  andarne  äro  de  falske  profeterna.  Att  Kristus 
predikat  i  Noas  person,  har  man  funnit  troligt  af  1  Petr.  1:  11,  der  det  säges,  att  Kristi 
ande  var  i  det  gamla  testamentets  profeter.  Detta  är  likväl  ohållbart.  De  andar,  som 
de  troende  i  1  Joh.  4: 1  uppmanas  att  prof  va,  äro  icke  profeterna,  utan  de  andar,  som 
verka  uti  dem  (se  1  Kor.  14: 32).  Äfven  om  det  i  1  Petr.  1:  11  säges,  att  Kristi  ande  var 
i  profeterna,  så  säges  det  dock  aldrig,  att  han  genom  sin  ande  "gått  bort"  i  det  gamla 
testamentets  profeter.  Sammanhanget  i  1  Petr.  3:  18  visar  dessutom,  att  hans  bort- 
gång till  andarne  skedde  vid  hans  död.  Menniskorna  på  Noas  tid  befunno  sig  icke 
keller  i  något  fängelse. 
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seglet,  såg  jag  under  altaret  de  menniskors  själar,  som  hade 
blifvit  slagtade  för  Guds  ords  skull  och  för  det  vittnesbörds 
skull,  hvilket  de  hade.  Och  de  ropade  med  hög  röst  och  sade: 
Huru  länge,  du  helige  och  sannskyldige  Herre,  dröjer  du  att 
hämnas  vårt  blod  på  dem,  som  bo  på  jorden?  Och  åt  hvar  och 
en  af  dem  vardt  gifven  en  hvit  fotsid  klädnad,  och  dem  vardt 
sagdt,  att  de  ännu  en  liten  tid  skulle  gifva  sig  till  ro,  till  dess 
talet  blifvit  fullt  jemväl  af  deras  medtjenare,  hvilka  skulle  blifva 
dödade  såsom  de."  Det  är  sant,  att  aposteln  såg  martyrernas 
själar  i  en  syn,  men  denna  syn  hade  till  ändamål  att  för  honom 
uppenbara  martyrernas  verkliga  tillstånd.  Hela  Uppenbarelse- 
boken utgöres  af  syner,  hvilka  icke  desto  mindre  beteckna  verk- 
liga förhållanden.  Synerna  äro  likasom  fotograferingar  af  den 
osynliga  verldens  tillstånd,  hvarför  de  i  högre  grad  än  det  talade 
ordet  äro  egnade  att  gifva  intryck  af  verklighet.  Synen  i  Upp. 
6:  9-11  hvilar  uppenbarligen  på  den  förutsättningen,  att  själen 
har  medveten  tillvaro  efter  döden,  ty  i  annat  fall  skulle  hela 
framställningen  vara  grundad  på  en  sak,  som  icke  funnes  till, 
således  på  en  osanning.  Själarna  framställas  i  synen  såsom  ta- 
lande, lyssnande  och  mottagande  ynnestbevis  från  Gud,  hvilket 
allt  förutsätter  deras  tillvaro  och  medvetande.  Synens  ändamål 
är  icke  att  framställa,  hvad  martyrerna  voro  och  sade  före  sin 
död,  utan  hurudant  deras  tillstånd  är  efter  döden.2)  Det  vardt 
sagdt,  att  de  ännu  en  tid  skulle  gifva  sig  ro,  hvilket  visar,  att  de 
någon  tid  förut  hade  haft  sådan  ro,  och  att  den  skulle  fortfara 
ännu  en  tid.     Genom  deras  närvaro  under  altaret  betecknas,  att 


2)  Bland  de  invändningar,  som  göras  emot  denna  uppfattning  af  synen,  är  det  på- 
ståendet, att  framställningen  i  Upp.  6:  9-11  endast  är  en  personifikation  och  bör  för- 
stås i  enlighet  med  sådana  bibelställen,  som  tala  om  döda  tings  talande  och  handlande 
(t.  ex.  Hab.  2:  11;  Jak.  5:  4).  Ett  sådant  antagande  kunde  hafva  sannolikhet  för  sig 
endast  i  det  fall,  att  själen  vore  opersonlig.  Men  vi  hafva  förut  sett,  att  själen  i  sig 
innefattar  den  menskliga  personligheten.  Endast  det  opersonliga  kan  personifieras 
eller  bildligt  framställas  såsom  person.  Men  personligheten  sjelf  kan  icke  bild- 
ligt framställas  som  person,  ty  den  är  person.  Det  har  äfven  invändts,  att  sjä- 
larne icke  kunna  vara  så  hämdlystna  emot  sina  fiender,  som  en  bokstaflig  uppfatt- 
ning af  synen  måste  framställa  dem.  Detta  är  dock  ett  stort  missförstånd.  Det  var 
icke  personlig  hämdlystnad,  utan  deras  medvetande  om  Guds  helighet  och  öfverhög- 
het,  som  föreståfvade  deras  undrande  fråga,  hvilken  dessutom  icke  rörde  sig  om  sa- 
ken utan  om  tiden  för  Guds  ingripande.  För  öfrigt  visar  Upp.  16:  5;  19 :  1  följ.  att  både 
änglar  och  helgon  tillbedjande  erkänna  rättfärdigheten  af  Guds  domar.  I  kap.  16 :  7 
säges  det  äfven  med  hänsyftning  på  själarna  under  altaret:  l'Jag  hörde  altaret  säga: 
Ja,  Herre  Gud,  du  allsvåldige,  sanna  och  rätta  äro  dina  domar." 
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deras  martyrdöd  var  ett  offer,  hvarigenom  de  utgifvit  sig  sjelfva 
för  Gud  och  derför  framburit  sig  sjelfva  som  ett  välbehagligt 
offer  åt  Gud  (Jfr  Fil.  2:  17;  2  Tim.  4:6).  Och  likasom  bränn- 
offeraltaret under  gamla  testamentet  stod  i  förgården  vid  ingån- 
gen till  helgedomen,  så  betecknas  genom  själarnas  närvaro  under 
altaret,  att  de  befinna  sig  i  himmelens  förgård,  paradiset,  der  de 
i  salig  ro  hvila  (jfr  Upp.  14:  13)  och  vänta  på  sin  uppståndelse 
(kap.  20:  4).  Då  det  i  kap.  20:  4  säges,  att  martyrernas  själar 
blefvo  lef vande,  så  är  icke  meningen,  att  själarna  förut  saknat 
medveten  tillvaro,  ty  v.  5  visar,  att  det  är  fråga  om  den  lefvande- 
görelse,  som  sker  i  den  första  uppståndelsen  genom  kroppens 
och  själens  återförening. 

64.  I  Fil.  1:  21-23  säger  Paulus:  "Kristus  är  mitt  lif  och 
döden  är  min  vinning.  Men  om  det  att  lefva  i  köttet  är  till 
gagn  för  mitt  arbete,  så  kan  jag  icke  säga,  hvilketdera  jag  skulle 
välja;  men  jag  slites  emellan  båda,  emedan  jag  åstundar  skiljas 
hädan  och  vara  hos  Kristus,  hvilket  ock  mycket  bättre  vore." 
Då  aposteln  säger,  att  döden  var  hans  vinning,  kan  han  omöjli- 
gen mena,  att  han  komme  att  förlora  något  genom  döden.  Men 
det  vore  en  stor  förlust,  om  han  förlorade  själslifvet  eller  med- 
vetandet. Vidare  är  skilsmessan  från  jorden  för  honom  det 
samma  som  att  vara  hos  Kristus,  hvilket  vore  mycket  bättre  än 
att  vara  på  jorden,  t.  o.  m.  under  verksamheten  för  Herren.  För 
Paulus  sjelf  var  det  bäst  att  skiljas  hädan,  men  för  de  troendes 
skull  kunde  han  behöfvas  på  jorden;  detta  gjorde  honom  tvek- 
sam med  afseende  på,  hvilket  han  skulle  välja.  Jesus  säger  i 
Joh.  11:  25:  "Hvilken  som  tror  på  mig,  han  skall  lefva,  om  han 
än  blefve  död,  och  hvar.  och  en  som  tror  på  mig  skall  icke  dö. 
evinnerligen."  Och  åter  i  kap.  5:  24:  "Sannerligen,  sannerligen 
säger  jag  eder:  hvilken  som  hör  mitt  tal  och  tror  honom,  som 
har  sändt  mig,  han  hafver  evigt  lif  och  kommer  icke  i  domen, 
utan  har  öfvergått  från  döden  till  lif  vet."  Enligt  dessa  ord 
skall  den  troendes  lif  icke  alls  beröras  af  den  lekamliga  döden. 
Men  detta  vore  icke  sant,  om  det  i  någon  mån  lede  inskränk- 
ning genom  döden.  Andligt  lif  är  andens  gemenskap  med  Gud. 
Om  denna  gemenskap  genom  döden  kunde  afbrytas,  då  blefve 
den  troende  icke  blott  lekamligen,  utan  äfven  andligen  död,  och 
då  vore  apostelns  ord  icke  sanna,  då  han   säger:     "Hvarken  lif 
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eller  död  skall  skilja  mig   från   Guds   kärlek,   som   är  i  Kristus 
Jesus"  (Rom.  8:  38-39). 


TREDJE  KAPITLET. 

Sättet  för  andarnes  tillvaro  i  dödsriket. 

05.  Ande  och  kropp  äro  af  Gud  skapade  samhöriga.  An- 
den verkar  genom  kroppen.  Utan  kroppens  hjelp  kunde  anden 
väl  önska,  tänka,  vilja,  men  aldrig  verkställa  sina  önskningar. 
Genom  döden  aflägges  kroppen,  och  anden  är  derigenom  beröf- 
vad  det  verktyg,  hvarigenom  han  verkar.  Det  kan  derför  i  döds- 
riket icke  blifva  fråga  om  fysiska  förnimmelser  eller  fysiska 
handlingar.  Häraf  kom  det  sig,  att  de  gamle  liknade  de  dödes 
själar  vid  skuggor  (Es.  14:  9). 

66.  Ett  sådant  dystert,  overksamt  skugglif  i  dödsriket,  som 
karakteriserar  den  gammaltestamentliga  framställningen,  är  en 
poetisk  omklädnad  af  den  tanken,  att  fysiska  förnimmelser  och 
fysiska  handlingar  icke  förekomma  i  dödsriket.  Sålunda  heter 
det  i  Ps.  115:  11:  "De  döda  lofva  icke  Herren,  icke  heller  någon 
af  dem,  som  hafva  farit  ned  i  det  tysta."  I  Ps.  88:  11-13  heter 
det:  "Månne  du  gör  under  för  de  döda,  eller  kunna  skuggorna 
uppstå  och  tacka  dig?  Talas  det  i  grafven  om  din  nåd,  och  i  de 
dödes  land  om  din  trofasthet?  Känner  man  i  mörkret  dina  un- 
der, och  din  rättfärdighet  i  glömskans  land?"  Likaså  heter  det 
i  Pred.  1:  5-6:  "De,  som  lefva,  veta  att  de  måste  dö;  men  de 
döda  veta  alls  intet  och  hafva  ingen  lön  mer  att  få,  emedan  de- 
ras namn  är  glömdt.  Både  deras  kärlek,  deras  hat  och  deras 
ifver  äro-  redan  förbi,  och  de  hafva  för  evigt  ingen  del  mer  i  allt 
hvad  som  sker  under  solen."  Sammanhanget  i  dessa  ord  visar, 
att  predikaren  närmast  syftar  på  hvad  som  sker  under  solen,  om 
hvilket  den  döde  ingen  kunskap  har,  och  med  hvilket  han  efter 
skilsmessan  från  jordelifvet  icke  står  i  någon  beröring. 

6*7.  I  2  Kor.  5:  1-4  liknas  döden  vid  en  tälthyddas  nedbry- 
tande, ett  afklädande,  hvarigenom  anden  kommer  i  ett  naket 
tillstånd.     Sjelfva  detta  nakna  tillstånd      afskys  af  mennisko- 


—  42  — 

naturen,  hvarför  aposteln  säger,  att  han  ville  hellre  vara  öf- 
verklädd  än  afklädd,  d.  v.  s.  han  ville  hellre  förvandlas  vid 
Kristi  tillkommelse  än  dö.  Kroppen  är  nemligen  icke  ett 
själens  fängelse,  utan  dess  hem,  icke  en  fiende,  utan  en  för- 
trogen vän.  Skilsmessan  emellan  själ  och  kropp  är  ett  slitande 
af  ett  föreningsband,  ömmare  än  något  familjeband.  Själen 
är  skapad  för  att  vara  i  kroppen.  Det  är  derför  först  genom 
kroppens  och  själens  återförening,  som  den  fulla  saligheten 
och  den  fullständiga  fördömelsen  kunna  erfaras. 

68.  Men  om  anden  genom  kroppens  afläggande  är  skild 
från  gemenskapen  med  den  sinliga  verlden  och  dess  förnim- 
melser, har  dermed  icke  all  förnimmelse  upphört.  Alla  de 
förut  anförda  bibelställena  förutsätta  ett  slags  förnimmelse. 
Enligt  Hes.  32:  30  tager  den  ogudaktiges  själ  sin  skam  med 
sig.  I  så  väl  detta  kapitel  som  Es.  14  kap.  uppträda  andarne 
såsom  talande,  erinrande  sig  tillståndet  på  jorden.  Genom 
dessa  ständigt  ankommande  andar  erhålla  de  kunskap  om  till- 
ståndet bland  de  lefvande.  Den  omedelbara  beröring,  i  hvil- 
ken  andarne  i  dödsriket  komma  med  hvarandra,  gör  naturligt- 
vis det  hörbara  talet,  såväl  som  alla  sinnenas  förmedling, 
onödiga. 

69.  Lukas  16  kap.  bevisar,  att  de  dödes  andar  vid  an- 
komsten till  dödsriket  hafva  förnimmelse  af  sitt  saliga  eller 
osaliga  tillstånd.  Vi  medgifva  gerna,  att  mycket  i  liknelsen 
är  bild  och  icke  kan  fattas  bokstafligt,  såsom  t.  ex.  Lazari 
finger,  den  rike  mannens  tunga  eller  Abrahams  sköte  (barm). 
Sådant  hör  ju  till  det  målande  i  liknelsen.  Men  äfven  om  vi 
frånräkna  detta,  stå  likväl  följande  förhållanden  qvar:  Den 
dödes  ande  kommer  omedelbart  efter  döden  till  dödsriket;  den 
orättfärdiges  i  ett  tillstånd  af  plågor,  den  rättfärdiges  i  ett  till- 
stånd af  lycksalighet.  Detta  tillstånd  uppfattas  af  den  döde 
(v.  23)  såväl  som  skilnaden  emellan  det  ena  eller  andra  tillstån- 
det. Minnet  af  jordelifvet  är  qvar  (vv.  25,  27),  och  otron  för- 
mår ännu  göra  invändningar  (v.  30).  Så  mycket  står  qvar,  sedan 
vi  frånskrifvit  allt  det  bildliga.  Att  menniskans  ande  kan  upp- 
fatta, resonnera,  känna  smärta  m.  m.  är  icke  besynnerligare,  än 
att  de  onda  andarne  kunna  göra  det.  Men  allt  detta  är  af  en 
andlig  beskaffenhet. 
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10.  För  den  ogudaktige  måste  inträdandet  i  dödsriket  vara, 
såsom  då  bindeln  faller  från  ögonen  på  en  brottsling,  hvilken 
med  förbundna  ögon,  utan  att  ana  hvarthän,  blif vit  förd  till  stup- 
stocken. Det  bländande  skenet,  de  sinnliga  njutningarne,  de 
falska  förhoppningarna  bedraga  honom  icke  mer.  Han  ser 
sin  verkliga  belägenhet,  hvilken  ytterligare  försvåras  genom  min- 
net af  det  förflutna  och  fruktan  för  det  kommande.  O,  detta 
hemska  minne  af  ett  gagnlöst,  syndigt  lif  och  en  förspild  nåda- 
tid! Och  denna  hemska  förbidan  på  en  ännu  svårare  dom.  För 
den  ogudaktige  är  dödsriket  ett  land,  "der  svartaste  mörker 
råder,  der  töcknet  är  såsom  midnattsmörker,  der  svartaste  mör- 
ker och  förvirring  råda  och  dagen  är  mörk  såsom  midnatten" 
(Job  10:  51-22).  Tiden  är  nu  icke  upptagen  af  en  jägtande 
verksamhet  och  lemnar  derför  anden  tillfälle  till  betraktelser 
öfver  sin  egen  tomhet.  Redan  detta  gör  fängelserummen  så 
fruktade  af  brottslingen. 

11.  Om  denna  sak  vilja  vi  äfven  anföra  några  ord  af  den 
store  teologen,  biskop  M^rtensen.  Han  yttrar  om  de  dödes  till- 
stånd sålunda:  "Deras  rike  är  icke  ett  gerningarnas  och  bedrif- 
ternas rike,  ty  de  yttre  betingelser,  under  hvilka  gerningar  och 
bedrifter  kunna  utföras,  äro  icke  tillstädes.  Icke  desto  mindre 
lefva  de  ett  djupt  andligt  lif;  ty  de  dödas  rike  är  innerlighetens 
rike,  den  stilla  sjelf besinningens  och  sjelffördjupandets  rike,  ett 
erinringens  rike  i  den  fulla  betydelsen  af  ordet,  i  den  betydelse, 
att  själen  här  går  in  i  sitt  eget  inre,  går  tillbaka  till  det,  som  är 

lif vets  grund,  till  alltillvarelsens  sanna  inre. 

Medan  menniskan  i  den  närvarande  verlden  befinner  sig  i  ett 
rike,  der  allt  är  utvärtes,  hvarest  hon  under  den  timliga  förströ- 
elsen, under  det  verldsliga  bestyret  och  sorlet  kan  undfly  sjelf  - 
kännedomen,  så  inträder  motsatsen  i  detta  rike.  Den  slöja,  som 
denna  sinneverlden  med  sin  brokiga,  oaflåtligt  rörliga  mångfald, 
lugnande  och  förmildrande  utbreder  öfver  lifvets  strängare  all- 
var, men  som  också  så  ofta  måste  tjena  menniskan  att  dölja, 
hvad  hon  icke  vill  se  —  denna  sinnlighetens  slöja  brister  för 
menniskan  i  döden,  och  själen  befinner  sig  i  de  rena  väsentlig- 
heternas rike."1) 


i)  Detta  citat  är  heratadt  ur  E.  J.  Ekmans  arbete:  "De  yttersta  tingen.' 
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72.  Då  den  troende  skiljes  hädan,  får  han  vara  hos  Kristus 
på  ett  fullkomligare  sätt  än  här,  hvarför  det  för  honom  är  myc- 
ket bättre  att  dö  än  lefva  (Fil.  1:  21-23).  Döden, hvilken  skilde 
honom  från  kroppen,  har  icke  kunnat  skilja  honom  från  gemen- 
skapen med  Jesus  (Rom.  8:  39).  Denna  gemenskap  är  der  så- 
som på  jorden  en  lifsgemenskap,  ett  egande  af  evinnerligt  lif 
(Joh.  5:  24),  ty  om  än  hans  kropp  är  död  för  syndens  skull,  så 
är  dock  anden  lif  för  rättfärdighetens  skull  (Rom.  8:  10).  Genom 
tron  på  Jesus  har  den  rättfärdige  redan  på  jorden  evigt  lif  i  dess 
begynnelse,  Kristus  är  hans  lif  (Fil.  1:  21),  men  då  denna  gemen- 
skap icke  afbrytes  genom  döden,  så  fortgår  äfven  efter  döden 
den  andliga  lifsutvecklingen,  Lifvet  måste  utvecklas,  det  kan 
icke  stå  stilla. 

73.  På  jorden  förmedlas  lifsgemenskapen  genom  sann  kun- 
skap och  tro.  Det  är  evinnerligt  lif  att  känna  den  sanne  Guden 
och  den  han  sändt,  Jesus  Kristus  (Joh.  17:  3),  och  den,  som  på 
grund  af  denna  kännedom  tror,  har  evigt  lif  (kap.  5:  24).  Äfven 
i  det  paradisiska  tillståndet  förmedlas  lifsgemenskapen  genom 
kunskapen  och  tron.  Vi  må  komma  i  håg,  att  detta  ännu  icke 
är  det  fullkomliga  tillståndet,  i  hvilket  all  förmedling  och  all 
tro  försvinner  för  den  klara  åskådningen.  Detta  sker  icke  förr 
än  vid  Herrens  tillkommelse.  (Sel  Kor.  13:  1-13)  Lika  väl 
som  den  rike  mannen  kunde  göra  invändningar  i  dödsriket,  kun- 
na vi  tänka  oss  Lazarus  gifvande  bifall  till  uppenbarelserna  från 
den  himmelska  verlden.  Här  på  jorden  är  Jesus  andligen  hos 
de  sina,  men  i  paradiset  skola  de  troende  vara  nära  Jesus  (Fil. 
1:  23).  Medan  här  på  jorden  endast  den  troendes  bön  trängde 
till  himmelen,  men  svaren  derpå  icke  kunde  höras,  skall  i  döds- 
rikets paradis  himmelska  röster  nå  de  saligt  af  somnades  själar 
(Uppb.  6:  11).  Genom  änglauppenbarelser  förmedlas  äfven  ge- 
menskapen med  himmelen.  Änglar  förde  Lazarus'  själ  i  Abra- 
hams sköte.  Det  synes  till  och  med,  som  de  afsomnade  skulle 
stå  i  en  inbördes  gemenskap.  Abraham  tillägges  en  framstående 
ställning  i  paradiset.  Lazarus  hvilar  i  hans  famn,  försvaras  af 
honom  (Luk.  16:  22).  Skriften  framställer  Guds  församling 
under  alla  tider  och  på  alla  platser  såsom  ett  helt.  Då  någon 
genom  tron  trädt  i  gemenskap  med  denna  Guds  församling,  har 
han  äfven  kommit  till  de  fullkomnade  rättfärdigas  andar  (Ebr. 
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12:  23),  emedan  äfven  dessa  utgöra  en  af  delning  af  Guds  för- 
samling. Och  denna  församlings  fullkomnande  sker  i  samma 
mån,  som  hvarje  medlem  fullkomnas.  Aposteln  säger,  att  gamla 
testamentets  troende  icke  kunde  fullkomnas  utan  oss  (Ebr.  11: 
40).  Om  denna  fullkomning  i  paradiset  skall  ske  i  samman- 
hang med  en  närmare  kunskap  om  återlösningen  i  Kristus,  och 
om  denna  kunskap  skall  förmedlas  genom  andar,  som  stå  Gud 
närmare,  derom  kunna  vi  endast  framkasta  gissningar. 

74.  Att  en  utveckling  och  högre  fullkomning  eger  rum  i 
dödsriket  synes  af  Upp.  6:  11,  der  det  om  själarna  under  altaret 
heter:  "At  hvar  och  en  af  dem  vardt  gifven  en  hvit,  fotsid  kläd- 
nad, och  dem  vardt  sagdt,  att  de  ännu  en  tid  skulle  gifva  sig  ro, 
till  dess  talet  jemväl  blifvit  fullt  af  deras  medtjenare,  hvilka 
skulle  blifva  dödade  såsom  de."  Om  sådana  hvita  kläder  talas 
äfven  i  kap.  3:  5;  7:  14,  och  i  kap.  19:  8  säges,  att  det  glänsande 
linnet  är  de  heligas  rättfärdighet.  Men  emedan  denna  utveck- 
ling icke  har  sådana  svårigheter  att  kämpa  emot  som  på  jorden, 
framställes  de  troendes  tillstånd  efter  döden  såsom  en  salig 
hvila. 

75.  Om  de  afsomnade  troendes  tillstånd  såsom  en  hvila 
talas  i  Upp.  14:  13,  då  det  heter:  "Skrif :  Saliga  äro  de  döda, 
som  dö  i  Herren  härefter  (eg.  ifrån  nu).  Ja,  säger  anden,  de 
skola  hvila  sig  ifrån  sitt  arbete,  ty  deras  gerningar  följa  dem 
efter."  Att  dö  i  Herren  är  att  dö  i  gemenskap  med  Herren,  före- 
nad med  honom  genom  tron.  De  troende  äro  i  Kristus  Jesus 
(Rom.  8:  1),  deras  lif  är  f ördqldt  med  Kristus  i  Gud  (Kol.  3:  3), 
sjelfva  döden  skall  icke  omintetgöra  detta  lif  i  tron  på  Jesus 
(Joh.  11:  26),  ty  icke  ens  döden  förmår  skilja  dem  ifrån  Guds 
kärlek,  som  är  i  Kristus  Jesus  (Rom.  8:  39).  Derför  äro  de  saliga 
äfven  i  dödsriket  och  behöfvaicke  vänta  på  sin  salighet  till  upp- 
ståndelsen. Då  det  heter,  att  de  äro  saliga,  som  dö  i  Herren  här- 
efter, så  är  icke  meningen,  att  de,  som  förut  dött  i  Herren,  icke 
äro  saliga.  Det  ord,  som  är  öfversatt  med  "härefter,"  betyder 
egentligen  "från  nu,"  "från  denna  stund."  Genom  detta  uttryck 
sättes  deras  närvarande  dödsstund  i  motsats  till  det  tillkomman- 
de, icke  i  motsats  mot  det  förflutna.  De,  som  dö  i  Herren  äro 
från  sjelfva  dödsstunden  saliga  och  skola  icke  blifva  det  först  i 
uppståndelsen.     Och  h vilan  består  deri,  att  de  skola  hvila  sig 


—  46  — 

ifrån  sitt  mödosamma  arbete,  under  det  gerningarna  följa  dem 
såsom  en  samlad  skatt,  som  icke  ens  döden  kan  beröfva  dem. 
Lazarus  framställes  såsom  hvilande  i  Abrahams  famn,  och  patri- 
arken betecknar  denna  ljufva  hvila  såsom  en  "hugnad"  (Luk.  16: 
25),  en  hugsvalelse.  I  denna  betydelse  af  ljuflig  hvila  talar 
skriften  om  de  troende  såsom  af  somnade.  I  1  Tess.  4:  13-15 
säger  aposteln:  "Jag  vill  icke,  att  I  skolen  vara  i  okunnighet, 
mina  bröder,  om  dem,  som  äro  afsomnade,  på  det  att  I  icke  mån 
sörja  såsom  de  andra,  som  icke  hafva  något  hopp.  Ty  om  vi 
tro,  att  Jesus  Kristus  har  dött  och  uppstått,  så  skall  ock  Gud 
likaledes  genom  Jesus  med  honom  framföra  dem,  som  äro  af  som- 
nade. Ty  detta  säga  vi  eder  såsom  Herrens  ord,  att  vi,  som  lem- 
nas  qvar  till  Herrens  tillkommelse,  alls  icke  skola  komma  före 
dem,  som  äro  af  somnade."  I  v.  16  kallas  dessa  af  somnade  "de 
som  hafva  dött  i  Kristus."  I  Matt.  27:  52  säges,  att  "många  de 
afsomnade  heligas  kroppar  stodo  upp."  Af  dessa  ställen  är 
klart,  att  det  är  de  troendes  lekamliga  död,  och  icke  själens  till- 
stånd efter  döden,  som  kallas  en  sömn.  Ännu  tydligare  framgår 
detta  af  1  Kor.  15:  20:  "Nu  är  Kristus  uppstånden  från  de  döda 
och  har  blifvit  en  förstling  bland  de  afsomnade."  Kristus  var 
äfven  en  af  de  afsomnade  och  den  förste  af  dem  som  uppstod, 
men  att  icke  hans  ande  sof  under  de  tre  dagarne  han  var  i  graf- 
ven,  veta  vi  deraf,  att  han  i  anden  gick  bort  och  predikade  för 
andarne  i  fängelset,  medan  han  var  till  köttet  dödad  (1  Petr.  3: 
19).  Att  döden  liknas  vid  en  sömn,  beror  derpå,  att  den  döde 
för  menniskoögon  ser  ut  som  en  sofvande,  och  att  döden  likasom 
sömnen  endast  är  för  en  viss  tid.  När  Jesus  sade  om  Jairi  dotter 
och  om  Lazarus  från  Bethanien,  att  de  sofvo,  betecknade  han 
med  af  seende  på  den  förestående  uppväckelsen  deras  död  endast 
såsom  tillfällig.  För  öfrigt  är  det  endast  de  troendes  död,  som 
i  nya  testamentet  kallas  en  sömn,  på  grund  af  den  saliga  h vilan 
och  den  derpå  följande  uppståndelsen. 

76.  Af  de  spridda  antydningarna  och  utsagorna  om  de  tro- 
endes ljufliga  hvila  och  lifsgernenskap  med  Jesus,  som  förekom- 
ma öfverallt  i  nya  testamentet,  kunna  vi  förstå,  hvarför  döden 
kunde  vara  efterlängtad  af  de  heliga.  Detta  har  alltid  utgjort 
de  trötte  pilgrimernas  hopp.  Det  var  detta  hopp,  som  lifvade 
martyrerna,  då  de  uthärdade  cle  svåraste   smärtor.     Tanken  på 
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att  snart  fä  vara  ined  Jesus  gjorde  den  korta  tidens  vedermöda 
lätt  för  dem.  Ett  hopp,  som  endast  hvilar  i  mullen,  är  icke 
egnadt  att  lifva,  att  trösta,  att  bringa  sanningen  större  offer. 
Lofvad  vare  Herren,  att  han  om  oss  har  förutsett  något  bättre  än 
denna  dystra,  mörka  död!  Att  komma  i  en  fullare  gemenskap 
med  Jesus,  att  hugsvalas  af  hans  kärlek,  att  tillväxa  i  hans  kun- 
skap, att  höra  himmelska  röster,  att  erhålla  änglabesök,  att  be- 
friad från  det  i  kroppen  inneboende  syndiga  anlaget  erhålla  en 
högre  grad  af  rättfärdighet,  att  dela  den  saliga  fröjden  med  de 
fullkomnade  rättfärdigas  andar,  att  fri  från  jordlifvets  sorger 
och  brådskande  ansträngningar  försänkas  i  lj  ulliga  betraktelser 
öfver  Jesu  kärlek,  att  hoppas  en  ännu  större  sällhet  genom  upp- 
ståndelsen —  detta  är  den  utsigt  hoppet  öppnar  för  den  troen- 
des själ,  när  döden  skiljer  henne  från  denna  verlden.  "Saliga 
äro  de  döda  som  i  Herranom  dö."  "Ehvad  vi  nu  lefva  eller  dö, 
så  höra  vi  Herren  till"  (Rom.  14:  8). 

7*7.  Af  hvad  vi  förut  f ramstält  om  de  tvenne  områdena  i 
dödsriket  följer,  att  intet  tredje  tillstånd  midt  emellan  de  båda 
finnes.  Katolikernas  lära^om  skärselden  är  utan  grund  i  skrif- 
ten. 1  Kor.  3;  12-15,  som  man  brukar  anföra  såsom  stöd  härför, 
hör  icke  hit.  Det  handlar  om  sådana  kristliga  lärare,  hvilka 
bygt  på  den  sanna  grunden,  Jesus  Kristus,  men  på  denna  grund 
uppbygt  läror,  hvilka  icke  hålla  stånd  inför  den  fulla  sanningen. 
Vid  Kristi  ankomst,  hvilken  sker  i  strålande  ljus  eller  eld,  skall 
både  det  äkta  och  det  skefva  genomgå  eldprofvet.  Den,  som  då 
uthärdar  profvet,  erhåller  särskild  lön,  men  den,  hvars  verksam- 
het underkännes,  skall  väl  sjelf  varda  salig,  men  blifva  den  "yt- 
terste" i  hans  rike.  På  intet  ställe  i  skriften  talas  om  mer  än 
tvenne  områden  i  dödsriket:  fängelset  och  paradiset.  Emellan 
dessa  områden  är  ett  stort  och  befästadt  svalg,  som  hvarken  de 
saliga  eller  osaliga  kunna  öfverskrida  (Se  Luk.  16:  26).  Man 
kan  hafva  något  stöd  för  den  tanken,  att  så  väl  i  fängelset  som  i 
paradiset  finnas  högre  och  lägre  grader  i  osalighets  och  salig- 
hetstillståndet. Somliga  få  sin  plats  längre  in  i  dödsriket  än 
andra  (Hes.  32:  23),  och  de  saliga  martyrernas  själar  synas  hafva 
en  plats  närmare  Gud  än  andra  (Upp.  6:  9).  Men  öfvergångar 
från  det  ena  området  till  det  andra  i  dödsriket  förbjuder  skrif- 
ten att  antaga. 
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FJERDE  KAPITLET. 

Om  möjlighet  af  frälsning  efter  döden. 

78.  En  fråga,  som  under  alla  tider  sysselsatt  menniskans 
tanke,  är,  huruvida  det  gifves  frälsning  efter  döden  eller  icke. 
Denna  fråga  har  blifvit  mycket  olika  besvarad.  Somliga  hafva 
förnekat  all  möjlighet  till  frälsning  efter  döden,  medan  andra 
deremot  icke  blott  framhållit  en  sådan  möjlighet,  utan  äfven  ut- 
sträckt den  till  alla  döda.  Emellan  dessa  yttersta  gränser  af  de 
motsatta  åsigterna  hafva  sedan  meningar  blifvit  framstälda  i  alla 
modifikationer.  Guds  ord  säger  ej  så  mycket  om  denna  sak, 
men  menniskor  hafva  haft  så  mycket  mer  att  säga  derom.  Vi 
känna  det  mycket  vanskligt  att  uttala  oss  i  detta  ämne,  dels 
emedan  så  många  oförvägna  spekulationer  derom  blifvit  fram- 
stälda, dels  derför  att  alla  härmed  sammanhängande  förhållanden 
icke  kunna  fullt  utredas,  så  länge  vi  blott  förstå  endels.  Det  är 
en  naturlig  böjelse  hos  menniskan  att  spekulera  i  sådant,  hvar- 
om  hon  vet  allraminst.  Herren  hjelpe  oss  att  blifva  vid  det  som 
är  uppenbaradt  och  lemna  åt*  Gud  det,  som  icke  är  uppenbaradt, 
ty  "det  hemliga  hörer  vår  Gud  till." 

19.  Om  dem,  som  hört  evangelium,  men  icke  trott,  haf va  vi 
bestämda  och  afgörande  Guds  ord.  "Den,  som  icke  tror  sonen, 
skall  icke  få  se  lif,  utan  Guds  vrede  förblifver  öfver  honom" 
(Joh.  3:  36).  För  sådana,  som  uppenbart  förhärdat  sig  emot 
Guds  Andes  nådeverkningar,  kan  nådatiden  till  och  med  vara 
slut,  innan  lifstiden  är  ute  (Matt.  12:  31;  Ebr.  6:4-6;  10:  26,  27). 
Guds  ord  uppmanar  öfverallt  att  nu  annarama  evangelium,  men 
tröstar  ingen  dermed,  att  han  skall  få  höra  det  i  en  annan  verld, 
om  han  icke  nu  är  villig  att  tro  det. 

80.  Frälsaren  uttalar  de  allvarligaste  varningar  emot  att 
nu  försumma  eller  förakta  den  tid,  "i  hvilken  man  är  sökt"  (Luk. 
19:  44).  Han  säger:  "Kämpen  för  att  inkomma  genom  den 
jårnga  porten;  ty  många,  säger  jag  eder,  skola  söka  att  inkomma 
och  skola  dock  icke  kunna  det"  (Luk.  13:  24).  Och  om  dessa 
heter  det,  att  de  skola  bortvisas  från  hans  ansigte  till  den  plats, 
der  gråten  och  tandagnisslan  skola  vara  (v.  27-28).     I  Mark. 
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0 :  43  säger  han  äf ven:  "Om  din  hand  är  dig  till  förförelse,  så 
hugg  henne  af.  Det  är  dig  bättre  att  ingå  i  lifvet  lytt,  än  att 
hafva  båda  händerna  och  fara  till  helvetet,  till  den  outsläckliga 
elden."  Sådana  varningar  skulle  förlora  all  betydelse,  om  det 
ingen  fara  vore  att  ingå  i  dödsriket  med  en  ofrälst  själ.  Om  en 
menniska  kan  motstå  alla  evangelii  inbjudningar  och  all  Andens 
verksamhet  till  lifvets  slut,  hvarför  skulle  hon  icke  kunna  visa 
samma  motstånd  efter  detta  lifvet?  Den,  som  haft  tillfälle  att 
välja  lifvet,  men  i  stället  väljer  döden,  har  ingen  annan  än  sig 
sjelf  att  skylla. 

81.  De,  som  lefde  under  gamla  förbundet,  hade  lagen  och 
profeterna,  hvilka  innehöllo  så  mycket  af  den  uppenbarade  san- 
ningen, att  de  derigenom  kunde  komma  till  tron.  Genom  att 
tro  och  lyda  "Moses  och  profeterna"  skulle  den  rike  mannens 
bröder  kunnat  undgå  att  komma  i  pinorummet  (Luk.  16:  29-31). 
Gamla  testamentets  helige  äro  ett  bevis  derpå,  att  äfven  under 
gamla  förbundets  tid  kunde  förekomma  sann  tro  och  gudsfruk- 
tan. Mycket  förekom  hos  dem,  som  hos  oss  icke  skulle  kunna 
stå  tillsammans  med  ett  andligt  lif.  Men  för  dem  inverkade  det 
icke  på  deras  hjerteförhållande  till  Gud,  emedan  de  icke  egde 
det  klara  ljus  om  saken  som  vi.  De  voro  trogna  i  det,  som 
blifvit  dem  anförtrodt,  och  detta  visar,  att  hjertat  är  rätt  för 
Gud. 

82.  Hedningarna  hafva  icke  Guds  uppenbarade  ord.  Men 
de  äro  icke  i  saknad  af  allt  ljus.  Guds  uppenbarelse  i  skapelsen 
är  tillgänglig  äfven  för  dem.  Derorn  säger  aposteln  i  Rom.  1 : 
19-21:  "Det,  som  förstås  kan  om  Gud,  är  uppenbart  i  dem,  ty 
Gud  har  uppenbarat  det  för  dem.  Ty  hans  osynliga  egenskaper, 
både  hans  eviga  kraft  och  guddom,  skådas  ända  från  verldens 
skapelse,  när  de  förstås  af  gerningarna,  på  det  de  må  vara  utan 
ursäkt,  emedan  de  hafva  känt  Gud,  men  icke  ärat  eller  tackat 
honom  såsom  Gud,  utan  hafva  blifvit  fåfängliga  i  sina  tankar, 
och  deras  oförnuftiga  hjerta  har  blifvit  förmörkadt."  Att  hed- 
ningarna icke  äro  i  saknad  af  all  kunskap  om  Gud,  synes  deraf, 
att  många  sanningar  förekomma  äfven  i  deras  falska  religioner. 
Paulus  anför  i  Apg.  17:  28  ett  yttrande  af  en  hednisk  skald, 
hvilket  visar,  att  denne  haft  ett  högre  begrepp  om  Gud,  än  hvad 
annars  var  vanligt.     De  sanningar,  som  förekomma  i   hedniska 
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författares  skrifter,  kunna  icke  förklaras  annorlunda  än  som  ett 
af  Gud  meddeladt  inre  ljus. 

83.  Så  förklarar  äfven  Paulus  det  i  Rom.  2:  12-14,  der  han 
säger:  "Alla,  som  utan  lag  hafva  syndat,  skola  ock  utan  lag  varda 
förtappade,  och  alla.  som  med  lag  hafva  syndat,  skola  genom  lag 
varda  dömda.  Ty  icke  äro  lagens  hörare  rättfärdiga  inför  Gud, 
men  lagens  görare  skola  'dömas  rättfärdiga  —  ty  när  hednin. 
garne,  som  icke  hafva  lagen,  af  naturen  göra  det  lagen  bjuder, 
så  äro  dessa,  ehuru  de  icke  hafva  lagen,  sig  sjelfva  en  lag,  och 
de  visa,  att  lagens  verk  är  skrifvet  i  deras  hjertan,  då  deras  sam- 
vete tillika  bär  dem  vittnesbörd,  och  deras  tankar  inbördes  an- 
klaga eller  ock  ursaka  —  på  den  dag,  då  Gud  skall  döma  men- 
n iskornas  hemligheter,  efter  mitt  evangelium,  genom  Jesus 
Kristus."  Det  föregående  visar,  att  apostelen  säger  dessa  ord 
för  att  lära,  att  både  judar  och  hedningar  äro  under  synd  och 
straffas  af  Guds  dom,  som  icke  har  anseende  till  person.  Och 
detta  på  grund  deraf,  att  de  synda  mot  ett  bättre  vetande.  Att 
hedningarna  hafva  kännedom  om  rätt  och  orätt  samt  att  äfven 
bland  dem  förekomma  sanningssökande  själar,  derpå  finnas  många 
exempel.  De  hedningar,  som  förakta  det  ljus  Gud  har  gifvit 
dem,  äro  utan  ursäkt,  säger  Paulus.  De  skulle  icke  heller  hafva 
trott  evangelium,  om  de  hört  det.  Men  om  de  icke  trodde  evan- 
gelium här,  ifall  de  finge  höra  det,  så  vore  de  på  samma  stånd- 
punkt som  de,  hvilka  icke  trodde  Moses  och  profeterna  eller  icke 
trodde  Sonen.     De  äro  derför  utan  lag  förtappade. 

84.  De  åter  som  följa  det  ljus  de  hafva  fått  och  längta 
efter  en  fullare  uppenbarelse,  de  skulle  sannolikt  hafva  trott,  om 
de  varit  i  tillfälle  att  få  höra  evangelium.  Derom  säger  Jesus  i 
Joh.  18:  37:  "Hvar  och  en  som  är  af  sanningen,  han  hör  min 
röst."  Och  åter:  "Om  någon  vill  göra  hans  vilja,  skall  han 
förstå,  om  läran  är  från  Gud,  eller  om  jag  talar  af  mig  sjelf" 
(kap.  7:  17).  Sanningssinnet  är  en  förutsättning  för  tron,  och 
der  detta  finnes,  följer  äfven  tro  vid  sanningens  hörande.  San- 
ningen kan  vara  mer  eller  mindre  klart  uppenbarad  för  en  men- 
niska,  men  hennes  ställning  till  sanningen,  i  det  ljus  den  är  up- 
penbarad, visar,  om  hon  skulle  mottaga  den  i  en  högre  uppen- 
barelse. Derom  heter  det  i  Luk.  8:  18:  "Sen  för  den  skull  till, 
huru  I  hören;  ty  hvilken  som  har,  honom  skall  varda  gifvet,  men 
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hvilken  som  icke  har,  från  honom  skall  lagas  äfven  det  han 
menar  sig  hafva."  Erfarenheten  visar  ock,  att  det  är  stor  olik- 
het emellan  menniskor  i  detta  afseende.  Natanael  och  Niko- 
demus voro  fördomsfulla,  men  de  gåfvo  sanningen  rätt,  när  den 
framstäldes  för  dem  (Joh.  1:  49;  3:  1  följ.).  Lydia,  folket  i 
Berea  (Apg.  16:  14;  17:  11)  m.  fl.  äro  exempel  på  sådana  san» 
ningsmenniskor  ibland  judarna.  Till  och  med  ibland  hednin- 
garna förekomma  sådana  sanningssökare,  såsom  höfvidsmannen 
Kornelins  och  landshöfdingen  Sergius 'Paulus  exempel  visa 
(kap.  10;  13:  6-12).  Men  så  är  det  andra,  öfver  h  vilka  Frälsaren 
klagar:  "Emedan  jag  talar  sanningen,  tron  I  mig  icke"  (Joh. 
8:  45).  "Och  åter:  I  viljen  icke  komma  till  mig,  att  I  mån  hafva 
lif"  (kap.  5:  40). 

85.  För  dem,  som  uppriktigt  söka  sanningen,  skall  Gud  på 
ett  eller  annat  sätt  uppenbara  den  samma.  Somliga  af  dem  få 
här  i  tiden  tillfälle  att  höra  evangelium,  såsom  Kornelius,  Lydia, 
landshöfdingen  Sergius  Paulus  m.  fl.,  och  de  omfatta  det  strax 
med  glädje.  Men  många  sådana  sanningssökare  äro  dock  aldrig 
i  detta  lifvet  i  tillfälle  att  höra  evangelium.  Om  dem  hafva  vi 
rättighet  att  antaga,  att  Herren  skall  efter  detta  lifvet  gifva  dem 
tillfälle  att  lära  känna  sanningen.  Äfven  om  dem  gälla  Jesu 
ord:  "Saliga  äro  de,  som  hungra  och  törsta  efter  rättfärdighet, 
ty  de  skola  blifva  mättade"  (Matt,  5:  6).  Då  det  i  1  Tim.  2:  4 
säges,  att  "Gud  vill,  att  alla  menniskor  skola  blifva  frälsta  och 
komma  till  sanningens  kunskap,"  så  hafva  vi  rättighet  att  antaga, 
att  ingen  skall  behöfva  gå  förlorad  i  följd  af  bristande  känne- 
dom om  sanningen.  Alla  de  bibelställen,  som  tala  om  Jesus 
såsom  verldens  Frälsare  (Joh.  3:  16;  1  Tim.  4:  10),  såsom  död 
för  alla  (Ebr.  2:  9;  1  Joh,  2:  2),  om  frälsningens  tillvaro  för  alla 
(Rom.  10:  13),  om  dess  erbjudande  åt  alla  (Apg.  17:  31;  Upp. 
22:  11)  o.  s.  v.,  berättiga  äfven  till  ett  sådant  antagande.  Men 
under  alla  omständigheter  måste  fasthållas,  att  ingen  frälsning 
gifves  utan  genom  Jesus  (Joh.  14:  6;  Apg.  4:  12),  och  att  ingen 
frälsning  sker  utan  sinnesändring  och  heliggörelse  (Joh.  3:  3; 
Ebr.  12:  14). 

86.  Att  det  finnes  hopp  bortom  grafven  för  sanningssö- 
kande själar,  som  i  detta  lifvet  icke  haft  tillfälle  att  lära  känna 
den  fulla  sanningen,  framgår  af  1  Petr.  3:  18-20  samt  4;  6.    Det 
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förstnämda  stället  lyder  sålunda:  "Äfven  Kristus  led  en  gång 
för  synder,  rättfärdig  för  orättfärdiga,  på  det  han  skulle  föra 
oss  till  Gud,  väl  till  köttet  dödad,  men  lef vandeg] ord  till  anden, 
i  hvilken  han  ock  gick  åstad  och  predikade  för  andarne  i  fän- 
gelset, som  fordom  icke  trodde,  när  Guds  långmodighet  bidade 
i  Noas  dagar."  Dessa  ord  haf va  varit  föremål  för  många  olika 
förklaringar.  Det  måste  medgifvas,  att  de  äro  hemlighetsfulla. 
Aposteln  uttrycker  sig  så,  som  om  han  förutsatte,  att  hela  det 
förhållandet  var  väl  bekant  för  de  första  kristna.  Hans  ord  fö- 
rekomma som  en  inskjuten  mellanmening  i  eii  rad  af  kristliga 
förmaningar.  Apostelns  afsigt  på  det  stället  var  icke  att  fram- 
ställa en  lära  om  tillståndet  efter  döden  utan  att  förmana  till 
tålamod  under  lidandet  (v.  1*7),  och  då  nämner  han  Kristi  lidande 
såsom  de  troendes  föredöme.  Tanken  på  Kristi  lidande  och  död 
leder  aposteln  till  tanken  på  hans  uppståndelse  och  upphöjelse 
(v.  21-22)  samt  hvad  som  förekom  emellan  döden  och  .uppstån- 
delsen (v.  19).  De  olika  tolkningarna  af  Petri  ord  haf  va  rört  sig 
omkring  tid  och  plats  för  Kristi  predikan,  innehållet  af  hans  för- 
kunnelse samt  verkan  deraf .  Somliga  hafva  menat,  att  Kristi 
ande,  som  äfven  i  gamla  testamentet  talade  genom  profeterna,  i 
Noas  person  predikade  för  hans  samtida.  Dessa  mena  äfven, 
att  det  predikande  för  döda,  som  namnes  i  kap.  4:  6,  är  evangelii 
förkunnelse  för  andligt  döda  menniskor.  Andra  hänföra  orden 
till  Kristi  nedstigande  i  dödsriket,  men  förklara  dem  med  af- 
seende  på  Kristi  triumf  öfver  de  onda  andarne.  De,  som  antaga, 
att  predikandet  för  andarne  var  en  nådes förkunnelse  för  de  af- 
lidnas  andar,  äro  af  olika  meningar  om,  huruvida  förkunnelsen 
blott  gälde  Noas  samtida  eller  alla  som  lef  de  före  Kristi  nedsti- 
gande i  dödsriket,  eller  om  de  otrogna  från  Noas  tid  endast 
nämnas  exempelvis  för  alla  döda.  Lika  skiljaktiga  äro  menin- 
garna om  verkan  af  denna  predikan  —  om  dessa  andar  blefvo 
frälsta,  om  de  blott  erhöllo  ett  tillfälle  att  välja,  som  kunde  an- 
tagas eller  förkastas,  eller  om  predikan  endast  skedde  för  att  de 
rättvist  skulle  kunna  dömas. 

87.  Att  orden  syfta  på  Kristi  nedstigande  i  dödsriket,  synes 
deraf,  att  han  var  "dödad  till  köttet  och  lefvande  till  anden," 
när  denna  förkunnelse  skedde.  Om  Jesu  nedstigande  i  döds- 
riket talas  på  flere  ställen.     I  Apg.  2:  27   anföras  Davids  ord: 
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"Du  skall  icke  lem  na  min  själ  i  dödsriket,"  hvilka  enligt  v.  31 
syfta  på  Kristi  uppståndelse,  "att  lian  icke  skulle  lemnas  i  döds- 
riket." I  Ef.  4:  10  står,  att  han  nedfarit  till  "jordens  nedre 
rum,"  hvarifrån  han  sedan  uppfor  öfver  alla  himlar,  på  det  han 
skulle  uppfylla  allt.  Jesu  ord  i  Matt.  12:  40,  att  han  tre  dygn 
skulle  vara  i  " jordens  hjerta,"  kunna  icke  syfta  på  något  annat 
än  hans  nedstigande  till  dödsriket.  Att  Herren  besökte  den  del 
af  dödsriket,  som  benämnes  paradiset,  synes  af  Jesu  ord  till  röf- 
varen:  "I  dag  skall  du  vara  med  mig  i  paradis"  (Luk.  23:  43). 
I  denna  afdelning  af  dödsriket  voro  de  heliga  fäderna  och  de 
fromma  menniskorna  (Luk.  16:  23).  Att  Kristi  död  och  nedsti- 
gande i  dödsriket  hade  betydelse  för  dem,  framgår  af  åtskilliga 
bibelställen.  I  Ebr.  11:  39-40  heter  det  om  gamla  testamentets 
troende:  "Ehuru  alla  dessa  genom  tron  hafva  fått  vittnesbörd, 
hafva  de  dock  icke  utfått  löftet,  emedan  Gud  för  oss  hade  sörjt 
för  något  bättre,  på  det  att  de  icke  utan  oss  skulle  varda  full- 
komnade." De  voro  väl  troende,  emedan  de  trodde  på  löftet  om 
den  kommande  Frälsaren,  men  de  voro  icke  fullkomnade,  ty 
någon  fullkomning  kunde  icke  ske  under  lagförbundet  (kap.  9: 
9;  7:  19),  som  endast  var  en  skugga  af  den  tillkommande  verk- 
ligheten (kap.  10:  1).  En  sådan  fullkomning  kunde  endast  ske 
genom  Jesu  offerdöd  (kap.  10:  14).  Genom  döden nederlade han 
djefvulen  som  hade  döden  i  sitt  våld  (Ebr.  2:  14)  och  vann  genom 
sin  uppståndelse  en  fullständig  seger  öfver  ondskans  andemakter 
(Kol.  2:  15;  Ef.  4:  8-9)1),  hvarigenom  de,  som  väntat  förloss- 
ning, blefvo  fullständigt  befriade  från  ondskans  välde.  Deri- 
genom  skedde  äfven  en  verklig  förlossning  från  synden  såsom 
det  heter  i  Ebr.  9:  15:  "Derför  är  han  en  medlare  för  ett  nytt 
förbund,  på  det  att,  sedan  död  har  skett  till  återlösning  från  öf- 
verträdelserna  under  det  förra  förbundet,  de  kallade  skulle  få 
det  eviga  arfvets  löfte."  Att  en  förändring  inträdde  i  de  troen- 
des tillstånd  i  dödsriket  vid  Kristi  död,  antydes  äfven  af  yttran- 


"0  Ef.  4:  8-10  handlar  icke  om  befrielse  af  dödsrikets  fångar,  utan  om  segern  öfver 
fienderna,  hvilka  tänkas  såsom  gjorda  till  krigsfångar  och  åtföljande  Kristus  på  hans 
triumftåg  från  dödsriket  till  himmelen.  Uttrycket  "taga  fångar  till  fånga"  betyder  ej 
att  frigöra  fångar,  utan  att  göra  till  fångar.  Att  fienderna  tänkas  medförda  i  Kristi 
segertåg  såsom  öfvervunna  krigsfångar,  är  naturligtvis  en  J)ild  af  deras  fullständiga 
bekämpande,  hvilket  i  och  med  Kristi  uppståndelse  är  börjadt  (Kol.  2: 15)  och  vid  hans 
regerings  slut  skall  vara  fullbordadt  (1  Kor.  15:  25). 
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det  i  Matt.  21:  52-53:  "Graf varna  öppnades  och  många  de  af 
somnade  heligas  kroppar  stodo  upp,  och  de  gingo  ut  ur  sina 
graf  var  efter  hans  uppståndelse  och  ingingo  i  den  heliga  staden 
och  uppenbarades  för  många."  De  äldste  kyrkofäderna  fattade 
äfven  ändamålet  med  Kristi  nedstigande  i  dödsriket  såsom  en 
nådesförkunnelse  för  gamla  testamentets  trogna.  Ireneus  (död 
år  202)  yttrar  derom:  "För  denna  orsak  nedsteg  Herren  äfven 
till  regionerna  under  jorden,  predikande  sin  ankomst  äfven  der 
och  förklarande  syndernas  förlåtelse  emottagen  af  dem,  som  tro 
på  honom.  Alla  de  trodde  på  honom,  som  hade  hopp  till  honom, 
det  är  de  som  förkunnade  hans  tillkommelse  och  underkastade 
sig  hans  nådeshushållning,  de  rättfärdiga  menniskorna,  profe- 
terna och  patriarkerna,  hvilka  han  tillgaf  synderna  på  samma 
sätt  som  han  gjorde  mot  oss"  (Ant.  Nic.  Fath.  Vol.  I  p.  499). 
Till  denna  åsigt  sluter  sig  äfven  den  lärde  bibeltolkaren  Delitzsch, 
då  han  om  Kristi  nedstigande  till  dödsriket  yttrar:  "Der  skå- 
dade honom  de  fallna  änglamakterna  såsom  segraren,  det  gamla 
testamentets  fromma  såsom  återlösaren,  de,  hvilka  dött  i  för- 
härdelse,  såsom  domaren.  Der  sågs  han  ock  i  paradisets  här- 
lighet af  den  botfärdige  röf vårens  själ." 

88.  Men  Kristus  besökte  vid  sitt  nedstigande  i  dödsriket 
äfven  andarnes  fängelse,  såsom  Petras  uttryckligen  säger  (1 
Petr.  3:.  19).  De  andar,  som  här  hade  sin  plats,  voro  de,  som 
fordom  icke  trodde,  när  Guds  långmodighet  bidade  i  Noas  dagar 
(v.  20).  De  voro  icke  på  jorden  lef vande  menniskor,  utan  andar 
i  fängelset.  Meningen  är  icke  heller,  att  det  predikades  för  dem 
såsom  lefvande  menniskor,  fastän  de  efter  sin  död  omtalas  såsom 
andar,  ty  deras  otro  framställes  såsom  samtidig  med  Noas  pre- 
dikan, men  såsom  något  förflutet  från  tidpunkten  af  Kristi  pre- 
dikan: "De  trodde  icke  fordom  ...  i  Noas  dagar."  Kristi  pre- 
dikan skedde  ej  genom  Kristi  andes  närvaro  i  Noa,  utan  genom 
hans  bortgående  i  sin  ande,  då  han  var  "till  köttet  dödad"  (v.  18). 
Detta  ställe  kan  icke  utan  förvrängning  tillämpas  på  något  annat 
än  Kristi  nedstigande  till  dödsriket.  Vidare  säger  aposteln,  att 
Kristus  predikade  för  dessa  andar.  Hvad  han  predikade  för 
dem,  säges  icke.  Det  ord  som  i  grundspråket  användes  för 
predika  (kärysseinj  betyder  icke  i  och  för  sig  predika  evange- 
lium, utan  förkunna,  utropa,  proklamera,  tillkännagifva  såsom 
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härold.  I  Mark.  1:  45;  5:  20;  1:  36  användes  det  endast  i  bety- 
delse af  förkunna,  utsprida  ett  rykte,  omtala.  I  Gal.  5:11  använ- 
des det  i  uttrycket  predika  omskärelse.  Men  det  användes  äfven 
och  förnämligast  i  betydelsen  af  att  förkunna  evangelium  (se 
Matt.  11:  1;  Mark.  1:  38;  1  Kor.  15:  11;  Rom.  10:  14,  15). 
Deraf  kunna  vi  sluta,  att  han  predikade  evangelium  för  dem, 
fastän  det  icke  uttryckligen  står  i  1  Petr.  3:  19. 

89.  Till  en  sådan  slutsats  berättigas  vi  äfven  af  1  Petr.  4:  6, 
der  det  heter:  "Derför  har  evangelium  blifvit  predikadt  äfven 
för  de  döda,  att  de  väl  måtte  i  likhet  med  menniskor  dömas  till 
köttet,  men  i  likhet  med  Gud  lefva  till  anden."  Det  här  använda 
ordet  (evangelizein)  betyder  alltid  predika  evangelium.  De 
döda,  för  hvilka  evangelium,  enligt  denna  vers,  har  blifvit  pre- 
dikadt, äro  icke  andligt  döda,  utan  lekamligt  döda  i  motsats  till 
lekamligt  lefvande,  hvilket  framgår  deraf,  att  predikandet  för 
de  döda  anföres  såsom  skäl  för,  att  Herren  är  redo  att  döma  lef- 
vande och  döda  (v.  5).  Att  aposteln  åsyftar  samma  döda,  som 
han  i  kap.  3:  19  kallat  "andar  i  fängelset,"  synes  deraf,  att  han 
talar  derom  såsom  något  förflutet.  Då  han  strax  förut  talat  om 
Kristi  predikande  för  andarne  i  fängelset  vid  nedstigandet  i 
dödsriket  och  sedan  utan  någon  vidare  förklaring  anför  såsom 
något  redan  kändt,  att  evangelium  har  blifvit  predikadt  för  de 
döda,  så  är  ju  ganska  tydligt,  att  han  gör  en  hänsyftning  på  sitt 
föregående  yttrande.  Af  allt  detta  är  klart,  att  Kristus  vid  sitt 
nedstigande  i  dödsriket  predikade  evangelium  för  andarne  i  fän- 
gelset eller  de  lekamligen  döda.  Om  verkan  af  denna  predikan 
står  dock  icke  ett  ord.  *  Aposteln  säger  icke,  att  andarne  eller  de 
döda  kommo  till  tron  och  blefvo  frälsta.  Icke  heller  står  det 
något  om,  att  detta  predikande  för  andarne  blifvit  fortsatt  eller 
skulle  fortsättas  efter  Kristi  uppståndelse.  Enligt  sjelfva  orda- 
lydelsen i  1  Petr.  3:  19  var  denna  predikan  inskränkt  till  deras 
andar,  som  icke  trodde  på  Noas  tid.  Orden  "de  döda"  i  kap.  4:  6 
handla  icke  heller  om  alla  döda,  utan  om  samma  döda  som  i  kap. 
3:  19,  ty  det  står  att  evangelium  har  predikats  för  de  döda;  det 
framhålles  såsom  en  förfluten  och  fullbordad  händelse.  Det 
säges  hvarken  här  eller  annorstädes,  att  evangelium  nu  predikas 
eller  framdeles  skall  predikas  för  lekamligt  döda.  Aposteln 
säger  icke  heller  dessa  ord  för  att  bevisa,  att  de  döda  skola  fräl- 
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sas,  utan  han  anför  dem  såsom  grund  för,  att  Herren  skall  "döma 
lej 'vande  och  döda"  (v.  5).  Såsom  ändamålet  med  predikan  anför 
han,  "att  de  väl  måtte  i  likhet  med  menniskor  tiornas  till  köttet, 
men  i  likhet  med  Gud  lefva  till  anden."  Dessa  ord  äro  mycket 
svårfattliga.  Den  dom,  om  hvilken  här  talas,  kan  icke  vara  den 
dom,  som  genom  den  lekamliga  döden  öfvergått  dem,  ty  dels 
fram  ställes  den  icke  såsom  förfluten,  utan  såsom  förestående, 
dels  framhålles  den  såsom  ändamålet  för  predikandet.  Möjligen 
syfta  dessa  ord  på  den  dom,  som  de  skola  uppbära  för  livad  som 
skett  genom  kroppen  (2  Kor.  5:  10  grt.),  medan  de  lefde  på  jor- 
den. Uttrycket  "i  likhet  med  Gud  lefva  till  anden"  vore  då  att 
fatta  om  en  tillvaro,  som  öfverensstämmer  med  Guds  deri,  att 
den  är  af  andlig  natur.  För  att  kunna  rättfärdiga  en  dom,  som 
likställer  dem,  som  dött  utan  att  höra  evangelium,  med  dem,  som 
fått  höra  det  (1  Petr.  4:  5),  har  evangelium  blifvit  predikadt  äfven 
för  dem.  På  grund  deraf  kunna  icke  blott  de  lefvande  (Joh. 
12:  48),  utan  äfven  de  döda  dömas  ef  ter  sitt  förhållande  till  evan- 
gelium. Likväl  måste  det  medgifvas,  att  äfven  sådana  förkla- 
ringar kunna  vara  berättigade,  som  med  anledning  af  uttrycket 
"i  likhet  med  Gud  lefva  till  anden"  framhålla  frälsning  såsom 
ändamålet  med  evangelii  förkunnande  för  de  döda.  Man  kan  å 
ena  sidan  icke  anföra  1  Petr.  3:  19  och  4:  6  såsom  bindande 
bevis  för,  att  det  gifves  frälsning  efter  döden,  ty  just  det,  som 
skulle  bevisas,  nämligen  att  de  döda  blefvo  frälsta,  står  icke 
uttryckligen  skrifvet.  Men  å  andra  sidan  äro  antydningarna  om 
en  sådan  frälsnings  möjlighet  så  pass  klara  och  skälen  för  öfrigt 
så  starka,  att  man  har  rättighet  att  sluta  till  möjlighet  af  fräls- 
ning efter  döden  för  sådana,  som  skulle  hafva  blifvit  troende, 
om  de  fått  höra  ett  lefvande  evangelium,  medan  de  lefde  på  jor- 
den. Denna  åsigt  kan  väl  ej  göra  anspråk  på  att  vara  en  direkt 
biblisk  lära,  men  framgår  såsom  en  frukt  af  det  upplysta,  krist- 
liga tänkandet,  som  grundar  sig  på  enkla  och  klara  slutlednin- 
gar från  tydliga  och  säkra  förutsättningar. 

90.  Framstående  bibelforskare  och  kristliga  tänkare  hafva 
omfattat  den  åsigten,  att  det  gifves  möjlighet  till  frälsning  efter 
döden  för  sådana,  som  ej  i  detta  lifvethört  evangelium.  Vi  skola 
anföra  några  yttranden.  Dr.  P.  Fjellstedt  yttrar  derom:  "För 
de  döda  har  evangelium  blifvit  predikadt,  medan  de  lefde,  eller 
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hafva  de  på  något  sätt  genom  Herrens  underbara  skiekelse  och 
nådesinrättningar  fått  efter  döden  lära  känna  den  af  Gud  uppen- 
barade salighetsvägen,  såsom  vi  kunna  hoppas  om  hedningarne 
och  alla  sådana  menniskor,  som  aldrig  här  i  tiden  haft  något  till- 
fälle att  höra  salighetens  ord."  Dr.  H.  M.  Melin  säger  i  sitt 
bibelverk,  med  anledning  af  1  Petr.  3:  19:  "För  de  aflidnas 
andar,  som  höllos  fängslade  i  dödsriket  —  för  dem  predikade 
Jesus  det  glada  budskapet  om  sin  återlösning,  på  det  att  det  icke 
skulle  finnas  någon  vrå  i  skapelsen  så  undangömd,  dit  icke  evan- 
gelii  ljus  skall  intränga,  så  att  äfven  de  längesedan  döda,  på 
hvilka  ingen  mer  tänker,  skola  dock  befinnas  hafva  En,  som  på 
dem  tänker  och  gifver  dem  tillfälle  att  bestämma  sig  derför, 
huruvida  de  vilja  qvarstanna  i  dödsrikets  mörker  eller  följg 
honom  till  ljusets  boningar.  Genom  denna  upphöjda  lära  sättes 
kronan  på  kristendomens  allmännelighet,  och  bekräftas  till  fullo 
den  stora  sanningen,  att  frälsningen  i  Kristus  står  öppen  för  alla, 
tsom  vilja  frälsning  annamma,  både  lef vande  och  döda,  att  derför 
också  frälsningstiilbudet  skall  komma  till  alla,  på  det  ingen  vid 
den  yttersta  afräkningen  skall  kunna  urskulda  sig  dermed,  att 
sanningens  kunskap  varit  honom  förhållen.5'  Dr.  P.  Walden- 
ström yttrar  i  sina  anmärkningar  till  Matt.  25:  46:  "Frälsning  är 
möjlig,  så  länge  sinnesändring  är  möjlig.  Denna  möjlighet  kan 
för  somliga  upphöra  redan  i  denna  tiden.  Den  kan  för  andra 
under  vissa  förutsättningar  sträcka  sig  utöfver  denna  tiden"  (se 
1   Petr.  3:  19,  20;  4:  6). 

91.  Prof.  W.  JRudin  uttalar  sig  i  sitt  arbete  "Vår  kristliga 
troslära"  på  följande  sätt  om  de  dödes  tillstånd:  "Man  kan  der- 
för i  allmänhet  säga  om  själens  tillstånd  efter  döden,  att  de  trog- 
nas själar  efter  skilsmessan  från  kroppen  åtnjuta  ro  och  salighet 
hos  Gud,  men  att  de  otrogna  äro  i  ångest  under  domens  förbi- 
dan. Om  dessa  olika  tillstånd  och  dermed  om  själarnas  fortvaro 
efter  döden  vittna  Jesu  ord  till  den  botfärdige  röfvaren  (Luk. 
23:  43)  och  om  den  obotfärdige  rike  mannen  (Luk.  16:  23)  äfven- 
som  Johannes  döparens  ord  i  Joh.  3:  36  (jfr.  Ebr.  10:  26,  27). 
Dock  hafva  vi  anledning  både  af  skriften  och  af  den  stora  olikhet 
i  utveckling,  hvari  menniskor  befinna  sig,  då  de  bortgå  ur  tiden, 
att  förmoda  en  större  mångfald  i  deras  tillstånd  efter  döden.  Så 
torde  det  finnas  bland  de  goda  menniskornas  själar  både  sådana, 
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Söm,  till  följd  af  en  större  mognad,  åtnjuta  en  ljuf  hvila  och  en 
oblandad  saligdiet  i  förbidan  af  och  förberedelse  till  sin  slutliga 
fulländning,  och  sådana,  som  till  följd  af  svårare  vidlådande  bri- 
ster, blifva  saliga  endast  "såsom  genom  eld."  Om  det  förra  af 
dessa  tillstånd  gälla  apostelns  ord  i  Fil.  1:  23.  och  om  de  senares 
tillstånd  hans  varnande  ord  till  de  kristtrogna  i  1  Kor.  3:  11,  15. 
Vidare  är  det  uppenbart,  att  otaliga  själar  finnas,  som  utgått  ur 
tiden  i  ett  omyndigt,  oafgjordt  eller  oupplyst  tillstånd.  Om  dem 
kunna  vi  på  grund  af  Guds  rättvisa  och  kärlek  hoppas,  att  han 
efter  tiden  kan  hafva  anstalter  till  deras  fostran  enligt  hans  ord 
i  1  Tim.  2:  4  (jfr  v.  6;  Rom.  10:  13.  14;  1  Petr.  4:  6).  Vi  kunna 
derför  med  fullaste  trygghet  lemna  omsorgen  om  dessa  själars 
frälsning  åt  Guds  faderskärlek.  Skriften  antyder  ock,  att  den 
osalighet,  i  h vilken  många  själar  befinna  sig,  är  af  mycket  olika 
grad.  För  somliga  torde  den  bestå  hufvudsakligen  i  en  tom 
skuggtillvarelse,  för  andra  vara  att  förlikna  vid  "ett  fängelse," 
ett  qvalfullt  försmäktande  o.  s.  v.  Så  talar  aposteln  om,  att  Kri- 
stus predikade  för  andarne  i  fängelset.  Och  Jesus  framställer 
rike  mannens  qvalfulla  belägenhet  i  Luk.  16:  23,  24  (jfr  Ps.  49: 
15;  Pred.  9:  10;  Es.  14:  9-19;  Matt.  11:  22:  12:  32;  5:  25,26). 
Men  skriften  antyder  tillika,  att  menniskor  finnas,  som  ännu 
efter  döden  kunna  bedraga  sig  med  ett  falskt  hopp.  Om  sådana 
talar  Jesus  i  Matt.  1:  22,  23". 

92.  Af  det,  som  blifvit  anfördt,  är  klart,  att  1  Petr.  3:  19; 
4:  6  icke  gifva  det  ringaste  stöd  för  läran  om  allas  frälsning. 
Detta  är  ock  emot  hela  skriftens  framställning,  såsom  vi  längre 
fram  skola  påpeka.  Deraf,  att  evangelium  blifvit  predikadt  för 
de  menniskors  andar,  som  lefde  på  Noas  tid,  kan  man  ju  sluta, 
att  det  blifvit  predikadt  äfven  för  andra,  och  att  det,  som  skett 
en  gång,  kan  ske  i  nere  fall.  Vidare  kan  man  af  skriftens  tal 
om  frälsningens  allmännelighet  sluta  till,  att  ett  tillfälle  till  fräls- 
ning gifves  för  alla  menniskor  antingen  i  denna  tiden  eller  efter 
döden, hvilket  i  följd  af  menniskans  valfrihet  kan  användas  eller 
förkastas.     Men  datta  är  allt. 

93.  Många  svårigheter  uppresa  sig  äfven  emot  denna  åsigt. 
Ingenstädes  i  Guds  ord  anbef allés  förbön  för  de  döda,  in^a  nå- 
dens  medel  finnas  i  dödsrikets  fängelse.  På  apostlarnes  tid  före- 
kom dop  för  sådana  troende,  som  dött  utan  dop,  på  det  sätt  att 
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någon  lefvande  döpte  sig  för  den  dödes  skull,  hvarigenom  denna 
handling  tänktes  komma  den  döde  till  godo  (1  Kor.  15:  29-30). 
Detta  visar,  "att  den  första  tidens  kristna  trodde,  att  detta  nåde- 
medel saknades  i  dödsriket,  och  att  det  var  nödvändigt  för  den 
troendes  fullkomnande.  För  öfrigt  omnämner  aposteln  endast 
denna  sed  såsom  exempel,  utan  att  uttala  sitt  gillande  eller  för- 
kastande deraf.  Om  vi  antaga,  att  evangelium  nu  förkunnas  för 
de  döda,  så  stöter  det  på  den  frågan:  Hvem  förkunnar  det  efter 
Kristi  uppståndelse?  Guds  ord  lägger  ock  stor  vigt  dervid,  att 
evangelium  skall  förkunnas  i  hela  verlden.  Af  allt  detta  kan  så 
mycket  tagas  för  gifvet,att  det  icke  ens  för  sanningssökande  sjä- 
lar blir  bättre  att  tro  i  en  annan  verld,  ty  i  så  fall  vore  det  en 
olycka  att  sända  dem  evangelium,  emedan  dess  annammande  ofta 
ådrager  dem  svåra  förföljelser  i  detta  lifvet. 

94.  En  annan  svårighet  är  den,  att  ingen  öfvergång  kan  ske 
emellan  fängelset  och  paradiset  i  dödsriket  (Luk.  16:  26).  Om 
någon  blir  troende  i  dödsriket,  måste  han  stanna  der  han  är  till 
yttersta  domen,  då  dödsriket  skall  gifva  igen  sina  döda.  Vi 
hafva  förut  sett,  att  det  i  dödsriket  finnes  olika  regioner  (Ords. 
9:  18),  der  somliga  få  sin  plats  långt  in  (Hes.  32:  23).  Vi  kunna 
derför  tänka  oss,  att  sådana  sanningssökande  själar  få  sin  plats 
i  någon  högre  region,  som  icke  är  ett  pinorum,  utan  en  förva- 
ringsort till  den  yttersta  domen.  Detta  är  naturligtvis  en  tanke, 
hvarom  vi  icke  kunna  erhålla  någon  visshet.  Den  kan  dock  hafva 
något  stöd  deri,  att  vid  den  yttersta  domen  skola  sådana  komma 
fram  ur  dödsriket,  som  hafva  sina  namn  i  lifvets  bok  (Upp.  20: 
11-15),  hvilka  måste  vara  några  andra  än  de  troende,  som  höra 
till  den  första  uppståndelsen  (v.  5). 


III.   Messiasrikei 


FÖRSTA  KAPITLET. 

Kristi  rike  är  ett  verkligt  rike. 

95.  Emedan  Gud  är  den  högste  herskaren  öfver  himmel 
och  jord,  måste  hela  den  närvarande  och  tillkommande  utvecklin- 
gen hafva  till  mål  att  göra  hans  välde  fullkomligt  gällande  i  verl- 
den.  Detta  är  ock  hvad  skriften  förkunnar  genom  förutsägel- 
serna om  upprättandet  af  ett  gudsrike  på  jorden.  Mot  detta  mål 
visa  både  gamla  och  nya  testamentets  skrifter,  i  förkunnelsen 
om  detta  rike  samla  sig  det  profetiska  och  evangeliska  ljusets 
alla  strålar. 

96.  Redan  i  löftet  till  Abraham,  att  alla  slägter  på  jorden 
skulle  blifva  välsignade  i  hans  säd  (1  Mos.  22:  28),  innefattas 
förutsägelsen  om  ett  sådant  rike.  Den  döende  Jakob  skådade 
med  siareblick  ankomsten  af  Fridsfursten,  hvilken  folken  skola 
hörsamma  (1  Mos.  49:  10).  I  psalmerna  förutsäges  upprättandet 
af  ett  messianskt  rike  på  det  davidiska  väldets  grundval,  hvars 
konung  är  på  samma  gång  Davids  son  och  herre  (Ps.  2;  45;  72; 
89;  110).  I  profeternas  skrifter  utsträckes  detta  rike  till  jordens 
mest  aflägsna  folk,  synkretsen  utöfver  rikets  välsignelsebrin- 
gande  följder  vidgar  sig  och  den  poetiska  färgläggningen  blir 
allt  rikare  och  skönare.  Fridsfursten,  som  bär  sitt  rike  på  sina 
axlar  (Es.  9:  6)  och  af  Gud  blifvit  utrustad  med  gudomlig  vis- 
het och  makt  (Es.  11:  2),  skall  upprätta  ett  verldsomfattande 
fridsrike  på  jorden  (kap.  9:  1).  Israels  förskingrade  folk  skall 
församlas,  upprättas  och  utgöra  kärnan  i  detta  rike  (kap.  2:  1-3; 
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4:  2-6;  60:  l).  Jerusalem  med  sitt  återuppbygda  tempel  och  sin 
återupprättade  gudstjenst  (kap.  57:  7;  Joel  3:  16-21)  skall  blifva 
utgångspunkten  för  ett  öfver  hela  verlden  utgående  andligt  och 
sedligt  inflytande  (Es.  6ij:  19-21).  Hednafolken  i  alla  delar  af 
verlden  skola  sluta  sig  till  Guds  folk  och  hylla  Herren  såsom  sin 
konung  (Sak.  2:  11;  Mik.  4:  2).  Den  gammaltestamentliga  pro- 
fetian om  messiasriket  har  funnit  sitt  högsta  och  tydligaste 
uttryck  i  Dan.  7:  13-14:  "Jag  såg  i  nattliga  syner  och  si,  i  him- 
melens sky  kom  en  som  liknade  en  menniskoson  och  gick  fram 
till  den  Gamle  af  dagar  och  vardt  förestäld  inför  honom;  och  åt 
honom  blefvo  gifna  välde  och  ära  och  konungadöme,  och  alla 
folk,  slägter  och  tungomål  tjenade  honom;  hans  välde  är  ett 
evigt  välde,  som  icke  skall  förgås,  och  hans  rike  skall  aldrig  för- 
störas." 

97.  Med  anslutning  till  gamla  testamentets  profeter,  för- 
kunnade äfven  Johannes  döparen  messiasrikets  annalkande  samt 
grundade  derpå  sin  gripande  bättringspredikan  (Matt.  3:2).  När 
Jesus  började  predika,  lärde  han  om  riket  (Matt.  4:  17);  när 
han  utsände  de  första  lär j ungarne,  befalde  han  dem  att  predika 
om  riket  (10:  7).  Jesu  tal  och  i  synnerhet  liknelserna  rörde  sig 
till  största  delen  omkring  riket  (se  Matt.  13  kap.;  18:  23-35;  20: 
1-16;  21:  33-43;  22:  2-17;  Lnk.  19:  11  följ.).  Han  lärde  sina  lär- 
jungar att  bedja  om  rikets  tillkommelse  (Matt.  6:  20),  uppma- 
nade dem  att  framför  allt  söka  det  (kap.  6:  33)  samt  lofvade,  att 
Fadren  skulle  gifva  dem  riket  (Luk.  12:  32).  Apostlarnes  pre- 
dikan och  skrifter  handla  äfven  mer  eller  mindre  om  riket.  De 
troende  måste  genom  mycken  bedröf velse  ingå  i  riket  (Apg.  14: 
22),  de  behöfva  göras  värdiga  derför  (2  Tess.  1:  5),  så  att  de  må 
erhålla  en  riklig  ingång  i  Kristi  rike  (2  Petr.  1:  11).  Nya  testa- 
mentets evangelium  är  derför  hufvudsakligen  ett  "evangelium 
om  riket"  (Matt.  24:  14). 

98.  Kristi  rike  är  ett  verkligt  rike.  Det  finnes  intet  skäl 
för  att  fatta  det  i  bildlig  betydelse.  Förutsägelserna  om  Jesu 
död,  uppståndelse  och  återlösningsverk  äro  icke  mer  bokstafliga 
än  de,  som  handla  om  hans  rike.  I  Luk.  17:  21  säges  det  vis- 
serligen, enligt  den  antagna  öfversättningen,  att  "Guds  rike  är 
invärtes  i  eder."  Men  detta  ställe  öfversättes  rättare  så:  "Guds 
rike  är  midt  ibland  eder."  Jesus  talade  dessa  orden  till  de  fiendt- 
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liga  fariséerna,  i  hvilka  Guds  rike  nog  icke  var.  Rom.  14:  17 
framställer  endast  den  andliga  beskaffenheten  af  Guds  rike 
såsom  ett  rike,  der  rättfärdighet,  frid  och  fröjd  äro  rådande, 
utan  att  dermed  är  förnekadt,  att  det  är  ett  verkligt  rike.  Mes- 
siasriket  har  icke  såsom  andra  konungariken  sitt  ursprung  i 
denna  verlden  (Joh.  18:  36),  utan  i  himmelen,  hvarför  det  äfven 
kallas  himlarnes  rike  (Matt.  3:2).  Härmed  är  icke  förnekadt, 
att  det  blir  ett  rike  på  jorden.  Det  förberedes  i  himmelen  (Luk. 
19:  12,  15), det  kom  nära  (Matt.  4:.  11)  eller  midt  ibland  menni- 
skorna  (Luk.  17:21)  vid  Jesu  första  ankomst  och  skall  med  honom 
vid  hans  andra  ankomst  komma  till  jorden  (Matt.  16:  28).  Det 
kallas  Guds  rike,  emedan  Gud  är  dess  upphof  (Matt.  6:  33;  13: 
43),  och  Kristi  rike,  emedan  Kristus  är  dess  grundläggare  och 
konung  (Upp.  10:  16),  men  skall  upprättas  på  jorden  och  omfatta 
alla  folk  (Sak.  14:  16;  Matt.  13:  47). 

99.  Riket  är  nu  i  den  kristna  församlingen  närvarande, 
endast  såsom  trädet  är  närvarande  i  fröet:  (Matt.  13:  31-32)  d. 
v.  s.  outveckladt  och  förberedande.  Det  är  derför  nu  en  hem- 
lighet (Matt.  13:  11;  Luk.  8:  10),  likasom  församlingen  för  det 
gamla  testamentets  troende  var  en  hemlighet  (Ef.  3:  2-11). 
Församlingen  samlar  ett  folk  för  riket  (Apg.  15:  14),  men  riket 
upprättas,  då  denna  insamling  genom  evangelii  förkunnelse  öfver 
hela  jorden  är  af  slutad  (Matt.  24:  14).  Vilkoren  för  inkomman- 
det i  riket  äro  sinnesändring  och  tro  (Matt.  4:  17;  18:  3),  hvari- 
genom  lif  (Joh.  3:  3-5)  och  rättfärdighet  erhållas  (Rom.  3:  26), 
ty  Guds  rike  är  till  sin  andliga  karakter  rättfärdighet,  frid  och 
fröjd  (Rom.  14:  11).  När  dessa  vilkor  förverkligas  hos  en  men- 
niska,  hör  hon  till  den  hjord,  som  Fadren  skall  gifva  riket  (Luk. 
12:  32).  Församlingen  förbereder  och  förmedlar  sålunda  rikets 
ankomst  genom  förmedlingen  af  den  för  ingående  i  riket  nöd- 
vändiga rättfärd  iggörelsen,  h varigenom  ett  folk  uttages  af  alla 
nationer  och  skickliggöres  att  ärfva  riket  (Matt.  25:  34)  och  be- 
sitta jorden  (Matt.  5:  5).  Insamlingen  pågår  nu  och  skall  fort- 
fara, till  dess  hedningarnes  fullhet  ingått  (Rom.  11:  25;  Luk.  21: 
24),  d.  v.  s.  till  dess  hela  antalet  af  de  frälsta  bland  hedningarne 
blifvit  insamladt.  Då  skall  riket  aflösa  församlingen  och  upp- 
taga de  genom  församlingen  insamlade  rättfärdiga  och  frånskilja 
samt  ur  riket  utesluta  alla  som  kommit  med  i  församlingen  utan 
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att  vara  rättfärdiga  (Matt.  13:  24-30,  47-51).  Den  messianska 
tidsåldern  står  på  gränsen  emellan  tiden  och  evigheten,  den  full- 
ändar den  gudomliga  verldsstyrelsen,men  efterträdes  af  en  högre 
fulländning,  i  hvilken  Gud  är  allt  i  alla  (1  Kor.  15:  21).  Mes- 
siasriket  har  derför  en  förmedlande  betydelse.  Det  är  en  mel- 
lanlänk i  lifsutvecklingen,  dess  uppgift  är  att  fullkomna  den  lef- 
vande  organism,  i  hvilken  Kristus  är  hufvudet,  och  som  omfat- 
tar både  det  som  är  i  himmelen  och  det  som  är  på  jorden  (Ef.  1: 
10)  d.  v.  s.  hela  verldsalltet. 

100.  Derför  är  riket  ännu  tillkommande.  I  Luk.  22:  18 
säger  Jesus:  "Ty  jag  säger  eder,  att  jag  icke  skall  dricka  af  vin- 
trädets frukt,  förr  än  Guds  rike  kommer."  Att  dessa  ord  verk- 
ligen syfta  på  det  kommande  messiasriket,  synes  af  parallelstäl- 
let  i  Matt,  26:  29:  "Härefter  skall  jag  icke  dricka  af  denna  vin- 
trädets frukt  intill  den  dagen,  då  jag  dricker  det  nytt  med  eder  i 
min  Faders  rike."  I  Luk.  21:  31  heter  det  med  af  seende  på  den 
yttersta  tidens  tecken:  "När  I  sen  detta  ske,  så  veten,  att  Guds 
rike  är  nära."  När  Jesus  på  sin  sista  resa  nalkades  Jerusalem 
och  lär j ungarne  trodde,  att  Guds  rike  strax  skulle  uppenbaras, 
framstälde  han  en  liknelse  för  att  visa,  att  han  först  skulle  gå 
till  Fadren  och  mottaga  riket  och  sedan  komma  igen  för  att  upp- 
rätta det  (Luk.  19:  11-2  T).1)  Hvad  skriften  förutsäger  om  den 
messianska  tidsålderns  härlighet,  om  att  verlden  skall  vara  full 
af  Herrens  kunskap  (Es.  11:  9),  om  Israels  frälsning  (Rom.  11: 
26),  om  krigens  upphörande,  vilddjurens  fredliga  natur  och 
öknens  blomstring  (Es.  9:  5;  11:  6;  35:  1-10),  är  af  sådan  beskaf- 
fenhet, att  det  icke  kan  tillämpas  på  verldens  närvarande  till= 
stånd  utan  måste  hänföras  till  ett  kommande  rike.  Verldens 
tillstånd  strax  före  rikets  upprättande  skildras  i  förutsägelserna 
såsom   en   allt    öfversvämmande  ondska    och  laglöshet    (Matt. 


i)  Då  det  i  liknelserna  om  riket  heter:  ' 'Himmelriket  är  likt"  o.  s.  v.,  är  icke  me- 
ningen, att  riket  redan  är  närvarande,- utan  att  det  vid  rikets  upprättande  skall  tillgå 
så,  som  liknelsen  framhåller.  Det  enda  ställe,  som  synes  stödja  den  uppfattning-en,  att 
Kristi  rike  nu  är  närvarande  såsom  ett  nådens  rike,  är  Luk.  9: 27:  "Xågra  äro  bland  dem 
som  här  stå,  hvilka  icke  skola  smaka  döden  förrän  de  hafva  fått  se  Guds  rike.''  Men 
dessa  ord  åsyfta  Kristi  tillkommande  rike,  såsom  synes  deraf  att  de  i  Matt.  16:  28  åter- 
gifvas  sålunda:  "Xågra  äro  bland  dem  som  här  stå,  hvilka  icke  skola  smaka  döden, 
förrän  dehafva  fått  se  Menniskosonen  komma  i  sitt  rike."  Följaktligen  måste  uttryc- 
ket "icke  smaka  döden''  fattas  i  samma  mening  som  när  det  säges,  att  de  troende  icke 
skola  dö  (Joh.  11:  26)  eller  se  döden  (kap.  S:  51).    Se  P.  TV  :s  N.  T.  anm.  t,  Matt,  16:  28. 
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24:  37-39),  en  tid  af  bländande  förvillelse  (v.  24),  hvilket  förbju- 
der den  uppfattningen,  att  rikets  uppträdande  är  kristendomens 
gradvisa  utbredning  och  seger  öfver  verlden.  Vidare  förlägges 
i  Upp.  20:  4  de  troendes  uppståndelse  före  rikets  upprättande, 
rnen  denna  uppståndelse  sättes  i  1  Kor.  15:  23  och  1  Tess.  4: 
15-17  i  sammanhang  med  Kristi  tillkommelse,  hvilken  följaktli- 
gen äfven  måste  ske  före  rikets  upprättande. 


ANDRA  KAPITLET. 

Kristi  andra  tillkommelse. 

101.  Det  är  bibelns  lära  och  den  kristna  församlingens 
hopp,  att  Herren  Jesus  skall  återkomma  till  jorden  för  att  upp- 
rätta sitt  rike.  I  gamla  testamentet  göres  ingen  bestämd  skilnad 
emellan  Messias  första  och  andra  tillkommelse,  men  der  före- 
komma profetior,  hvilka  på  grund  af  sitt  innehåll  och  sin  be- 
skaffenhet måste  hänföras  dels  till  den  förra  och  dels  till  den 
senare.  Om  den  första  tillkommelsen  handla  sådana  profetior, 
som  förutsäga  Messias  förnedring  och  lidande  (Ps.  22;  Es.  52: 13 
-53:  12;  Dan.  9:  26;  Sak.  13:  6-1  m.  fl.),  om  den  andra  tillkom- 
melsen  handla  sådana  förutsägelser,  som  förkunna  Messias  an- 
komst till  dom  och  välsignelserika  regering  på  jorden  (Es.  24 
kap.,  Joel  3  kap.,  Es.  2:  4;  9:  V;  Hes.  34:  24-25;  Dan.  1:  13-14 
m.  fl.).  Profeterna  vittnade  "om  Kristi  lidande  och  härligheten 
derefter,"  rnen  den  af  Kristi  ande  utvisade  tiden  för  dessa  olika 
tillstånd  var  dem  obekant,  fastän  de  ifrigt  forskade  derefter 
(1  Petr.  1:  11).  Deraf  kommer  det  sig,  att  de  profetiska  förut- 
sägelserna om  Messias  första  och  andra  tillkommelse  samman- 
flyta till  en  enda  sammanhängande  framställning  om  "den  Rätt- 
färdiges tillkommelse"  (Apg.  1:  52).  Den  följande  utveck- 
lingen har  emellertid  visat,  att  de  äro  åtskilda  genom  en  lång 
mellantid. 

102.  I  nya  testamentet  göres  derför  en  bestämd  skilnad 
emellan  Kristi  första  och  andra  tillkommelse,     Derom  heter  det 
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i  Ebr.  9:  28:  "Så  skall  ock  Kristus,  en  gång  offrad  för  att  bort- 
taga mångas  synder,  för  andra  gången  låta  se  sig  utan  synd,  till 
frälsning  för  dem  som  förbida  honom."  Kristi  återkomst  är 
derf ör  föremål  för  de  troendes  väntan  i  nya  testamentet,  likasom 
hans  första  ankomst  var  föremål  för  de  troendes  väntan  i  gamla 
testamentet.  Löftena  och  förutsägelserna  om  Kristi  återkomst 
äro  äfven  bestämda  och  klara.  De  förkunna  Kristi  verkliga  och 
personliga  återkomst  till  denna  jorden.  I  Joh.  14:3  säger  Jesus: 
"När  jag  har  gått  bort  och  beredt  eder  rum,  skall  jag  komma 
tillbaka  och  taga  eder  till  mig."  Och  i  Joh.  21:  22:  "Om  jag 
vill,  att  han  skall  förblifva  till  dess  jag  kommer,  hvad  kommer 
det  dig  vid."  Till  lärjungarne,  som  sågo  efter  Jesus  vid  hans 
uppfarande,  sade  änglarne:  "Denne  Jesus  som  har  blifvit  upp- 
tagen ifrån  eder,  han  skall  så  komma,  som  I  hafven  sett  honom 
uppfara  till  himmelen"  (Apg.  1:  11).  Paulus  talar  om  "vår 
Herre  Jesu  Kristi  tillkommelse  med  alla  sina  heliga"  (1  Tess. 
3:  13),  "när  han  kommer  för  att  på  den  dagen  förhärligas  i  sina 
heliga"  (2  Tess.  1:  10)  och  "för  andra  gången  låta  sig  se  utan 
synd  till  frälsning  för  dem  som  förbida  honom"  (Ebr.  9:  28). 
Då  Herrens  ankomst  sättes  i  sammanhang  med  de  troendes  upp- 
ståndelse (1  Tess.  4: 14-17)  och  Antikrists  tillintetgörelse  (2  Tess. 
2:8),  förbjuder  detta  oss  att  förstå  denna  ankomst  om  döden 
eller  Jerusalems  förstöring  eller  Andens  utgjutande  eller  något 
annat.  Det  är  en  verklig,  personlig  ankomst,  hvarigenom  vi  få 
"vänta  Guds  Son  från  himmelen"  (1  Tess.  1:  10). 

103.  Herrens  ankomst  skall  ske  synligt  och  uppenbart  för 
alla.  I  motsats  till  dem,  som  vilja  visa  menniskorna  ut  i  öknen 
eller  i  kamrarne  för  att  se  Kristus,  säger  han  sjelf :  "Ty  såsom 
.blixten  går  ut  ifrån  öster  och  synes  allt  intill  vester,  så  skall 
menniskans  sons  ankomst  vara"  (Matt.  24:  27;  jfr  Luk.  17:  24). 
Derom  heter  det  i  Upp.  1:7:  "Se  han  kommer  med  skyarne,  och 
alla  ögon  och  de,  som  hafva  stungit  honom,  skola  se  honom,  och 
alla  jordens  folk  skola  jemra  sig  öfver  honom."  Han  skall 
komma  på  himmelens  skyar,  omgifven  af  änglaskarorna  och  strå- 
lande ljus  (Matt.  24:  31;  25:  31),  sjelfva  dagen  skall  uppenbaras 
med  eld  (1  Kor.  3:  13)  och  proklameras  genom  ett  starkt  basuna- 
ljud (1  Tess.  4:  16;  1  Kor.  15:  52;  Matt.  24:  31).  Detta  omöj- 
liggör den  tanken,  att  han  endast  skulle   synas  för  de  troende. 
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Kristi  tillkommelse  kallas  äfven  en  uppenbarelse.  Derom  beter 
det  i  Tit.  2:  13,  att  Guds  nåd  lärer  oss  att  "vänta  det  saliga  hop- 
pet  och  uppenbarelsen  af  den  store  Gudens  ocb  vår  Frälsares, 
Jesu  Kristi  härlighet."  Att  skilja  emellan  Kristi  tillkommelse 
och  hans  uppenbarelse  och  förlägga  vedermödans  tid  emellan 
båda,  såsom  somliga  göra,  är  utan  all  grund  i  skriften.  Kristi 
tillkommelse  och  uppenbarelse  äro  icke  tvenne  till  tiden  skilda 
tilldragelser,  utan  samma  tilldragelse  under  olika  namn.  När 
Jesus  kom  till  jorden  första  gången,  kom  han  uppenbart,  såsom 
menniskor  vanligen  komma  till  verlden.  Derför  kallas  äfven 
Jesu  ankomst  i  köttet  en  uppenbarelse  (se  1  Tim.  3:  16;  2  Tim. 
1:  10).  Hos  Johannes  är  det  så  vanligt  att  tänka  sig  Jesu  till- 
kommelse såsom  en  uppenbarelse,  att  han  ofta  endast  använder 
det  senare  uttrycket  både  om  hans  första  och  andra  tillkommelse 
(se  1  Joh.  3:  5,  8,  2;  2:  28). 

104.  Emedan  Kristi  andra  tillkommelse  enligt  skriftens 
lära  skall  ske  uppenbart,  kallas  denna  tillkommelse  ofta  i  nya 
testamentet  för  Kristi  uppenbarelse.  Hvad  som  den  ena  gången 
utsäges  om  tillkommelsen,  utsäges  den  andra  gången  om  uppen- 
barelsen. Sålunda  framställes  de  troendes  väntan  efter  Herren 
(1  Tess.  1:  10)  dels  såsom  en  väntan  efter  hans  tillkommelse, 
dels  en  väntan  efter  hans  uppenbarelse.  Paulus  säger  i  1  Kor. 
1 :  7  om  de  troende  i  Korint,  att  de  voro  rika  på  andliga  gåfvor, 
medan  de  väntade  vår  Herre  Jesu  Kristi  uppenbarelse.  I  Tit. 
2:  13  säges,  att  Guds  nåd  lärer  oss  att  vänta  uppenbarelsen  af 
Jesu  Kristi  härlighet.  På  dessa  ställen  förekommer  ino;en  an- 
tydan  i  sammanhanget  om,  att  väntan  efter  Jesu  tillkommelse 
är  något  annat  än  väntan  eften  hans  uppenbarelse.  Tiden  för 
de  troendes  pligter  utsträckes  icke  blott  till  Jesu  ankomst  utan 
äfven  till  hans  uppenbarelse.  I  Jak.  5:  1  förmanas  de  troende 
<*tt  vara  tålige  intill  Herrens  tillkommelse.  På  samma  sätt  för- 
manar Paulus  Timoteus  att  hålla  budet  obefläckadt  intill  vår 
Herre  Jesu  Kristi  uppenbarelse  (1  Tim.  6:  14).  Denna  förma- 
ning grundade  sig  just  på  väntan  efter  Jesu  uppenbarelse,  h vilken 
aposteln  ansåg  kunna  inträffa,  medan  Timoteus  höll  på  med  sin 
lärareverksamhet.  Och  det  är  just  hvad  aposteln  lär  om  Jesu 
tillkommelse,  nämligen  att  den  kunde  inträffa  i  hans  lifstid  (se 
1  Tess.  4:  15). 
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105.  De  troendes  glädje,  hugsvalelse  och  förlossning  sättas 
i  sammanhang  med  Jesu  uppenbarelse.  I  1  Petr.  4:  13  upp- 
manas de  troende  att  glädjas  under  lidandet,  på  det  de  ock  måtte 
glädjas  vid  Kristi  härlighets  uppenbarelse.  Det  heter  ock  i  kap. 
1:  13:  "Sätten  ett  fullkomligt  hopp  till  den^  nåd,  som  tillfaller 
eder  vid  Jesu  Kristi  uppenbarelse."  Med  denna  nåd  menar 
Petrus  utan  tvifvel  frälsningen,  den  för  de  troende  bestämda 
nåden  (v.  10),  om  hvilken  profeterna  profeterat  och  hvilken  skall 
uppenbaras  på  den  yttersta  tiden  (v.  5).  Detta  är  en  frälsning 
med  evig  härlighet  (2  Tim.  2:  10),  trons  eftersträfvade  mål  (1 
Petr.  1:9).  Men  af  1  Tess.  4:  16  få  vi  veta,  att  denna  frälsning 
skall  ske  vid  Jesu  tillkommelse.  Det  är  äfven  vid  Jesu  uppen- 
barelse, trons  värde  skall  blifva  uppenbart  (1  Petr.  1:  7).  Så- 
lunda göres  i  dessa  fall  ingen  skilnad  emellan  uppenbarelsen  och 
tillkommelsen.  De  troendes  förhärligande  sättes  ock  i  samman- 
hang med  Kristi  uppenbarelse.  I  Kol.  3:  4  heter  det:  "När 
Kristus,  vårt  lif,  varder  uppenbarad,  då  skolen  ock  I  uppenbaras 
med  honom  i  härlighet."  Ännu  mera  af  görande  är  Joh.  3:  2: 
"När  han  varder  uppenbar,  skola  vi  blifva  honom  lika,  ty  vi 
skola  se  honom  såsom  han  är."  Denna  likhet  med  Jesus  erhålles 
genom  uppståndelsen,  hvilken  sker  vid  hans  tillkommelse  (se  1 
Kor.  15:  23,  51,  52;  1  Tess.  4:  15-17).  Ett  ställe,  som  oveder- 
sägligt utplånar  all  tidsskilnad  emellan  uppenbarelsen  och  till- 
kommelsen, är  1  Joh.  2:  28:  "Och  nu,  mina  barn,  förblifven  i 
honom,  att,  när  han  varder  uppenbar,  vi  må  hafva  frimodighet 
och  icke  med  skam  blifva  bortvisade  från  honom  vid  hans  till- 
kommelse." I  2  Tess.  1:  6-10  framställes  ock  de  ogudaktigas 
vedergällning  och  de  troendes  frälsning  såsom  samtidiga  händel- 
ser. I  Matt.  24:37  säger  Jesus:  "Såsom  Noas  dagar  voro,  så 
skall  Menniskosonens  tillkommelse  vara."  I  Luk.  17:  30  återgif- 
vas  Frälsarens  ord  sålunda:  "Likaså  skall  det  vara  på  den  dagen, 
då  Menniskosonen  varder  uppenbar."  Hvad  Matteus  kallar 
Menniskosonens  tillkommelse,  kallar  Lukas  hans  uppenbarelse. 

106.  I  2  Tess.  2:  8  heter  det,  att  Herren  skall  dräpa  den 
laglöse  med  sin  muns  anda  och  tillintetgöra  honom  genom  up- 
penbarelsen af  sin  tillkommelse.  Uttrycket  "tillkommelses  up- 
penbarelse" svarar  emot  uttrycket  "muns  anda."  Apostelns 
mening  är  derför  icke  att  framhålla  tillkommelsens  uppenbarelse 


till  skilnad  från  tillkommelsen.  Det  är  tillkommelsens  uppen- 
bara karakter  han  särskildt  betonar.1)  Att  Herrens  ankomst 
kallas  en  uppenbarelse,  öfverensstämmer  med  skriftens  lära  för 
öfrigt  om  Jesu  uppenbara  ankomst.  I  Matt.  24:  21  heter  det: 
"Såsom  ljungelden  går  ut  ifrån  öster  och  synes  ända  till  vester, 
så  skall  ock  Menniskosonens  tillkommelse  vara."  Och  detta 
säges  i  motsats  till  dem,  som  påstå,  att  han  kommit  i  öknen,  så 
att  hans  ankomst  icke  är  uppenbar  för  alla  (se  v.  23).  I  Upp. 
1:  7  står  det:  "Se  han  kommer  med  skyarne  och  alla  ögon  och 
de  som  hafva  stungit  honom  skola  se  honom.  Herrens  ankomst 
skall  äfven  åtföljas  af  uppenbara  företeelser.  "Solen  skall  för- 
mörkas och  månen  icke  gifva  sitt  sken,  och  stjernorna  skola 
falla  från  himmelen,  och  himlarnes  krafter  skola  bäf va"  (Matt. 
24:  29).  Att  detta  skall  ske,  när  Herren  kommer  för  att  hemta 
sin  församling,  synes  af  Luk.  21:  25-28,  der  det  ef  ter  nämnandet 
af  tecken  i  solen,  månen  och  stjernorna  samt  Menniskosonens 
ankomst  i  härlighet  tillägges:  "Men  då  detta  begynner  ske,  resen 
eder  upp  och  upplyften  ed  ra  hufvud;  ty  då  nalkas  eder  förloss- 
ning." Enligt  Matt.  24:  30;  25:  31  skall  Herren  komma  på  him- 
melens skyar  med  stor  makt  och  härlighet  och  alla  heliga  änglar 
med  honom.  Enligt  1  Kor.  15:  52;  1  Tess.  4:  16  skola  de  troende 
uppväckas  vid  ljudet  af  en  basun,  hvarmed  äfven  Matt.  24:  31 
öfverenstämmer,  der  det  säges  att  änglarne  skola  utsändas  med 
en  starkt  ljudande  basun  för  att  församla  hans  utvalda.  Denna 
omständighet  bevisar  äfven,  att  ankomsten  i  Matt.  24:  30  är  den 
samma  som  i  1  Tess.  4:  16. 

107.  Såsom  stöd  för,  att  Herrens  tillkommelse  skall  ske 
hemligt,  anföras  stundom  de  ställen,  som  säga  att  han  skall  kom- 
ma såsom  en  tjuf  om  natten.  Men  det  är  icke  det  hemliga  utan 
det  oväntade  i  Herrens  ankomst,  som  på  dessa  ställen  f  ramhålles, 


i)  Man  har  invändt  häremot,  att  tvenne  ord  användas  i  grundspråket  om  Kristi 
uppenbarelse,  nämligen  "epifaneia"  och  '^poka^sts"  samt  att  det  förra  användes 
om  hans  synligblifvande  för  de  troende  och  det  senare  om  hans  tilikommelses  afslö- 
jande  för  verlden.  Detta  är  dock  icke  förhållandet.  I  2  Tim.  1: 10  användes  "epi- 
faneia"  om  Jesu  uppenbarelse  i  köttet,  och  i  2  Tess.  2:  8  om  den  uppenbarelse,  hvari- 
genom  Antikrist  dräpes.  Ordet  apokalypsis  användes  icke  heller  endast  om  Kristi 
uppenbarelse  för  verlden  (se  1  Petr.  1:  13;  2  Tess.  1:  7;  1  Petr.  1:  5,  T).  Il  Petr.  4: 13  an- 
vändes "apokalypsis"  och  i  Tit.  2: 13  användes  ''epifancia'1  om  uppenbarelsen  af  Kristi 
härlighet.  I  Luk.  17:  30  förekommer  ordet w 'apokalypsis"  i  ett  sammanhang,  der  det 
just  är  fråga  om  de  troendes  upptagande  (v.  26-30). 
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såsom  synes  af  Luk.  12:  39:  "Om  husbonden  hade  vetat,  hvilken 
stund  tjufven  skulle  komma,  så  skulle  han  förvisso  hafva  vakat 
och  icke  tillåtit,  att  man  bröt  sig  in  i  hans  hus."  Det  heter  ju 
äfven,  att  Herrens  dag  skall  komma  såsom  en  tjuf  om  natten 
(1  Tess.  5:  2)  och  likväl  antages  det,  att  Herrens  dag  skall  varda 
uppenbar  (se  äfven  1  Kor.  3:  13).  Då  det  i  2  Tess.  2:  8  talas  om 
Herrens  tillkommelses  uppenbarelse,  har  man  antagit,  att  detta 
skulle  förutsätta  en  hemlig  tillkommelse.  Men  det  är  icke  alls 
nödvändigt,  ty  när  det  talas  om  Kristi  uppenbarelse  vid  tillkom- 
melsen,  förutsattes  blott,  att  hans  personliga  närvaro  icke  är  up- 
penbar före  tillkommelsen. 

108.  Ett  annat  ställe,  som  blifvit  anfördt  för  att  stödja 
den  åskådningen,  att  Jesus  kommer  hemligt,  är  Ebr.  9:  28:  "Så 
skall  ock  Kristus,  en  gång  offrad  för  att  borttaga  mångas  synder, 
för  andra  gången  låta  se  sig  utan  synd  till  frälsning  för  dem  som 
förbida  honom."  Här  menar  man,  att  det  skall  stå,  att  Kristus 
blott  skall  låta  se  sig  af  sina  barn.  Men  att  Herren  skall  låta  se 
sig  till  frälsning  för  dem  som  förbida  honom,  utesluter  inga- 
lunda, att  alla  skola  se  honom,  äfven  de  som  skola  se  honom  med 
bäfvan  (se  Upp.  1:  7).  Joh.  14:  21-23  har  ock  blifvit  anfördt 
såsom  bevis  för  en  hemlig  Kristi  tillkommelse.  Men  i  dessa 
verser  är  icke  alls  fråga  om  Kristi  andra  tillkommelse.  Jesus 
lofvar  att  uppenbara  sig  för  den,  som  älskar  honom.  Judas 
frågar  då:  "Herre,  hvaraf  kommer  det,  att  du  ämnar  uppenbara 
dig  för  oss  och  icke  för  verlden?"  Jersus  förklarar  i  sitt  svar  på 
frågan  sin  uppenbarelse  sålunda:  "Om  någon  älskar  mig,  skall 
han  hålla  mitt  ord,  och  min  Fader  skall  älska  honom,  och  vi 
skola  komma  till  honom  och  taga  vår  boning  hos  honom."  Me- 
ningen är  tydligen  den,  att  Fadern  och  Sonen  skola  taga  sin  bo- 
ning hos  den,  som  älskar  Jesus.  Detta  framgår  ännu  tydligare  af 
Dr.  P.  Waldenströms  öfversättning:.  "Till  honom  skola  vi  komma 
och  göra  oss  en  boning  hos  honom."  Det  är  icke  alls  fråga  om 
kommandet  till  Fadren  eller  boningarna  i  Fadrens  hus,  utan  om 
det  guddomliga  inneboendet  hos  den  troende.  Genom  detta  in- 
neboende är  Herren  när  de  troende  (Matt.  28:  20),  men  vid  Kristi 
andra  tillkommelse  skola  de  troende  vara  nära  Herren  (1  Tess. 
4:  17),  der  han  är  (Joh.  17:  24).  Till  Joh.  14:  18  gör  P.  W.  föl- 
jande anmärkningar:  "Att  Herren  här  icke  såsom  i  v.  3  talar  om 
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sin  andra  tillkommelse,  synes  af  följande  omständigheter:  1) 
skola  enligt  v.  19  vid  den  ankomst,  om  hvilken  han  här  talar, 
endast  hans  lärjungar  men  icke  verlden  se  honom,  då  deremot 
vid  hans  andra  tillkommelse  hela  verlden  skall  se  honom;  2) 
skall  enligt  v.  20  denna  hans  ankomst  hafva  till  följd,  att  de 
skola  förstå,  att  han  är  i  Fadern  och  de  i  honom,  men  denna  kän- 
nedom å  iiirjungarnes  sida  förutsätter  icke  hans  andra  tillkom- 
melse såsom  vilkor;  3)  skall  vid  samma  hans  ankomst' han  taga 
sin  boning  hos  dem  (se  v.  23),  då  han  deremot  vid  sin  andra  till- 
kommelse skall  taga  dem  till  sig.  Men  hvad  menar  han  då  för 
en  ankomst?  Somliga  bibeltolkare  anse,  att  han  menar  sin  upp- 
ståndelse och  den  nya  andliga  och  förblifvande  gemenskap  mellan 
honom  och  lärjungarne,  som  dermed  inträder.  Andra  återhålla 
före,  att  han  menar  sin  ankomst  genom  den  helige  anden,  som 
han  efter  sin  gång  till  Fadern  skall  sända  dem.  I  denna  ande, 
som  är  Kristi  ande  (Rom.  8:  9),  som  tager  af  hans  (Joh.  16:  14) 
och  som  kommer  i  hans  namn  (Joh.  14:  26),  kommer  Kristus 
sjelf  i  andlig  måtto  igen  för  att  på  det  siittet  vara  hos  dem  intill 
tidsålderns  fulländning  (Matt.  28:  20),  då  han  lekamligen  åter- 
kommer för  att  upprätta  sitt  rike  på  jorden.  För  begge  dessa 
uppfattningar  kunna  skäl  anföras.  Dock  synes  den  senare  af 
dem  vara  den  rätta,  hufvudsakligen  derför,  att  den  återkomst, 
som  Herren  talar  om,  enligt  v.  28  icke  skall  inträffa,  förrän  sedan 
han  gått  till  Fadern.  Men  då  han  stod  upp  från  de  döda,  då 
hade  han  ännu  icke  gått  till  Fadern,  utan  då  kom  han  igen  ur 
dödsriket  för  att  gå  till  Fadern." 

109.  Såsom  bevis  för,  att  Herren  vid  sin  tillkommelse 
endast  skall  uppenbara  sig  för  de  troende,  brukar  äf ven  anföras 
Apg.  1:  11:  "Denne  Jesus,  som  har  blifvit  upptagen  från  eder 
till  himmelen,  han  skall  så  komma,  som  I  hafven  sett  honom  upp- 
fara till  himmelen."  Man  re*sonerar  såhär:  "Vid  himmelsfärden 
syntes  Jesus  blott  för  lärjungarne,  han  skall  komma  igen  på 
samma  sätt:  alltså  skall  han  endast  blifva  synlig  för  de  troende." 
Om  detta  varit  änglarnes  mening,  då  förutsätter  det,  att  lärjun- 
garne voro  bekymrade  öfver  att  han  skulle  uppenbara  sig  för 
verlden,  och  att  änglarne  ville  trösta  dem  mot  ett  sådant  bekym- 
mer, hvilket  icke  är  tänkbart.  Vidare  skulle  man  genom  att 
pressa  den  omständigheten,  att  himmelsfärden  var  synlig  endast 
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för  apostlarne  (se  sammanhanget  i  kap.  1:  2,  6,  11,  12,  13),  kom- 
ma till  den  slutsatsen,  att  Herren  vid  sin  återkomst  skall  blifva 
synlig  blott  för  apostlarne  och  icke  för  alla  troende,  emedan 
endast  de  sågo  himmelsfärden,  och  han  skall  komma  igen  på 
samma  sätt.  Men  detta  kan  icke  vara  meningen.  Lärj ungarne 
bekymrades  öfver,  att  han  värd  t  borttagen,  och  änglarne  trösta 
dem  med,  att  han  skall  komma  igen  på  samma  sätt  som  han 
uppfor,  nemligen  synlig,  omgifven  af  en  sky  (jfr  Matt.  24:  30; 
26:  64;  Upp.  1:  7). 

110.  De,  som  antaga  en  hemlig  Kristi  ankomst  för  att  hemta 
de  troende,  mena  att  senare  delen  af  Matt.  24  kap.  handlar  om 
denna  tillkommelse.  Det  heter  naml.  i  v.  40-41:  "Då  skola  två 
vara  ute  på  marken;  en  upptages  och  en  lenmas  qvar.  Två  qvinnor 
skola  mala  på  qvarnen;  en  upptages  och  en  lemnas  qvar."  Detta 
församlingens  upptagande  har  man  antagit  skola  ske  hemligt.  I 
sammanhanget  är  dock  ingenting,  som  antyder  ett  sådant  bort- 
smygande.  Strax  förut  omtalas  Herrens  ankomst  under  hela 
den  skapade  verldens  bäfvan  (v.  29-31).  Enligt  Luk.  17:  26-36, 
der  samma  beskrifning  på  de  troendes  upptagande  förekommer, 
skall  detta  upptagande  ske,  när  Menniskosonen  varder  uppenbar 
(v.  30).  Åsigten  om  en  hemlig  Herrens  ankomst  har  man  velat 
grunda  på  jemförelse  emellan  några  bibelställen,  nämligen  Es. 
26:  20,  Sak.  14:  4-5,  1  Tess.  3:  13;  4:  17  och  Jud.  14.  På  dessa 
ställen  säges  det  å  ena  sidan,  att  Herren  skall  komma  med  sina 
heliga,  att  hans  fötter  skola  stå  på  oljoberget,  medan  det  å  andra 
sidan  heter,  att  de  troende  skola  upptagas  till  Herrens  möte  i 
skyn.  Deraf  har  man  dragit  den  slutsatsen,  att  Herren  skall 
komma  två  gånger,  så  att  han  den  ena  gången  kommer  för  att 
hemta  de  heliga  och  den  andra  gången  kommer  med  de  heliga. 
Sådana  slutsatser  äro  en  följd  af,  att  man  icke  förmår  fatta,  att 
flere  händelser  kunna  ega  rum  vid  en  och  samma  tillkommelse, 
utan  att  det  derför  blir  olika  tillkommelser.  Att  de  troende  vid 
Herrens  ankomst  genom  änglarne  församlas  till  Herrens  möte  i 
skyarne  (Matt.  24:  31;  1  Tess.  4:17)  och  att  de  sedan  med  honom 
återvända  till  jorden  för  att  utföra  domen  öfver  verlden,  kan 
mycket  väl  ske  vid  samma  tillkommelse,  utan  att  det  derför  blir 
två  olika  tillkommelser  med  flere  års  mellantid.  Skall  hvarje 
särskild  detalj  i  beskrifningen  på  Kristi  tillkommelse  beteckna 
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olika  tillkommelser,  då  blir  det  icke  blott  två  utan  många  till- 
kommelser. I  sådant  fall  kunde  man  äfven  skilja  emellan  den 
tillkommelse,  då  Herren  skall  framföra  de  af  somnade  (1  Tess.  4: 
14),  och  den  tillkommelse,  vid  hvilken  de  lef vande  troende  skola 
förvandlas  (v.  17;  1  Kor.  15:  52).  Men  ingen  vill  väl  ändå  påstå, 
att  på  dessa  ställen  är  fråga  om  tvenne  olika  tillkommelser  med 
flere  år  emellan. 

111.  Kristi  återkomst  skall  ske  med  stor  makt  och  härlig- 
het (Matt.  24:  30).  Han  skall  komma  i  sin  och  sin  Faders  och 
de  heliga  änglars  härlighet  (Luk.  9:  26).  Omgifven  af  änglaska-, 
rorna,  hvilka  från  verldsalltets  alla  regioner  samlas  omkring  sin 
konung,  kringstrålad  af  sin  himmelska  härlighet,  som  bjert  af  stic- 
ker mot  den  föregående  förmörkelsen  (Matt.  24:  29),  kommer 
Menniskosonen  på  himmelens  skyar  (v.  31).  I  målande  bilder 
och  djerf  tankeflykt  skildras  hans  uppenbarelses  härlighet.  "Him- 
melens stjernor  och  dess  stjernbilder  låta  ej  sitt  sken  lysa,  solen 
uppgår  mörk,  och  månen  låter  ej  sitt  ljus  skina"  (Es.  13:  10). 
"Jag  såg  på  jorden,  och  si,  hon  var  tom  och  öde,  och  på  himme- 
len,  och  si  der  fans  intet  ljus;  jag  såg  på  bergen,  och  si,  de 
skälfde  och  alla  höjder  darrade;  jag  såg,  och  si,  der  var  ingen 
menniska,  och  alla  himmelens  foglar  voro  bortflugne,  jag  såg, 
och  si,  det  fruktbara  landet  hade  blifvit  en  ödemark,  och  alla 
dess  städer  voro  nedbrutna  för  Herrens  ansigte  och  för  hans 
vredes  glöd"  (Jer.  4:  23-26).  "Vid  deras  åsyn  bäfvar  jorden, 
skälfver  himmelen,  sol  och  måne  svartna  och  stjernorna  draga  in 
sin  glans"  (Joel  2:  10).  "Gud  kommer  ifrån  Teman  och  den 
Helige  ifrån  Parans  berg.  Sela.  Hans  härlighet  öfvertäcker  him- 
melen och  af  hans  lof  är  jorden  full.  Och  glansen  är  såsom 
solens  glans,  strålar  utgå  ifrån  hans  hand,  och  med  dem  öfver- 
höljer  han  sitt  majestät.  Framför  honom  går  pest  och  farsot  föl- 
jer i  hans  spår.  Han  stannar  och  skakar  jorden,  och  för  sin  blick 
kommer  han  folken  att  darra,  och  urtidsbergen  splittras,  ned 
sjunka  de  eviga  kullar,  hans  eviga  vägar.  Nödstälda  ser  jag 
Kusans  hyddor;  tältdukarne  darra  i  Midjans  land.  .  .  .  Sol  och 
måne  stå  stilla  i  sin  boning,  för  dina  pilars  sken  försvinna  de, 
för  glansen  af  ditt  blixtrande  spjut"  (Hab.  3:  3-11).  "När  Men 
niskosonen  kommer  i  sin  härlighet  och  alla  heliga  änglar  med 
honom,  då  skall  han  sitta  på  sin  härlighets  tron, och  inför  honom 
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skola  församlas  alla  folk"  (Matt.  25:  31-32).  "Och  jag  såg  him< 
melen  öppen,  och  se,  en  hvit  häst,  och  den  som  satt  på  honom 
heter  Trofast  och  Sannfärdig;  och  han  dömer  och  strider  med 
rättfärdighet.  Och  hans  ögon  voro  såsom  en  eldslåga  och  på  hans 
hufvud  voro  många  diadem,  och  han  hade  ett  namn  skrifvet, 
h vilket  ingen  känner  utan  han  sjelf.  Och  han  var  klädd  i  en 
mantel,  doppad  i  blod,  och  hans  namn  är  Guds  ord.  Och  de  här- 
skaror, som  äro  i  himmelen,  följde  honom  på  hvita  hästar,  och 
de  voro  klädda  i  hvitt  och  rent  fint  linne"  (Upp.  19:  11-14).  "Ty 
Herren  sjelf  skall  stiga  ned  af  himmelen  med  befallande  rop, 
med  öfverängels  röst  och  med  Guds  basun"  (1  Tess.  4:  16). 
Huru  majestätiskt  och  glänsande  detta  bildspråk  än  skildrar  Kri- 
sti härliga  uppenbarelse,  skall  äfven  derom  kunna  sägas,  att 
"hälften  är  ej  sagdt."  Aldrig  har  makten,  äran  och  härligheten 
i  hans  konungsliga  värdighet  så  framträdt  för  skapelsens  ohöljda 
öga  som  på  denna  Menniskosonens  dag. 

112.  Om  tiden  för  Herrens  ankomst  vet  ingen  menniska, 
icke  ens  änglarne  någonting  (Mark.  13:  32).  Alla  försök  att 
bestämma  tiden  derför  äro  ett  gäckeri,  som  straffar  sig  sjelf  t 
genom  dessa  beräkningars  felslående.  Herren  kommer  för  de 
flesta  oväntad  "såsom  en  tjuf  om  natten"  (1  Tess.  5:2),  hvarför 
det  är  nödvändigt  att  alla  stunder  vara  vakande  (Matt.  24:  42). 
Likväl  föregås  hans  ankomst  af  tecken  (v.  29,  30)  som  visa,  att 
den  är  nära.  Dessa  tecken  äro  dels  i  naturen  (v.  29)  dels  i  men- 
nisko-  och  andeverlden  (v.  24-25).  Ondskan,  gudsföraktet  och 
otron  öfversvämma  jorden  (v.  37-39).  Krig,  hungersnöd  och 
farsoter  hemsöka  menniskorna  (v.  7).  Förförelser  af  det  mest 
förvillande  slag,  så  att,  om  möjligt  är,  skola  äfven  de  utvalda 
varda  förförde,  utgå  från  ondskans  andemakter  (Upp.  13;  16:  13- 
14).  Emot  Kristi  sanna  bekännare  vänder  sig  verldens  glödande 
hat  i  bitter  förföljelse  (Matt.  24:  9-10).  Höjdpunkten  af  eländet 
inträder  vid  den  personlige  Antikrists  uppträdande,  i  hvilken 
ondskan  blifvit  förkroppsligad.  Han  är  en  verklig  menniska  (2 
Tess.  2:3),  icke  ett  system  eller  en  dynasti.  Han  inspireras  af 
satan  (Upp.  17:  8),  hans  uppenbarelse  förberedes  af  satans  fal- 
ska under  (2  Tess.  2:  9)  och  den  redan  nu  i  det  hemliga  ver- 
kande laglösheten,  hvarigenom  alla  maktens  och  ordningens 
skrankor   nedbrytas  »(v.  7).     Listig,  fräck  och  högmodig,   skall 
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"han  genom  falska  under  och  klok  politik  (Upp.  13:  i5;  Dan.  11: 
32)  skaffa  sig  allmän  beundran  och  tillbedjan  (Uppb.  17:8;  13: 
4);  slutligen,  när  han  nått  höjden  af  sin  makt,  föregifver  han  sig 
vara  Gud  (2  Tess.  2:4).  I  denna  sataniska  förkroppsling  vin- 
ner ondskans  makt  och  bedrägeri  sin  högsta  triumf.  De  få,  som 
vägra  den  föregifne  guden  sin  tillbedjan,  blifva  föremål  för 
hans  bittraste  förföljelse  (Upp.  13:  1).  Men  då  ställningen  är 
mest  förtvinad  (Matt.  24:23-29),  kommer  Menniskosonen  från 
himmelen  (v.  30),  församlar  till  sig  sina  utvalda  (v.  31)  samt 
förgör  Antikrist  (2  Tess.  2:  8;  Upp.  19:  20)  och  störtar  hela 
hans  verldsvälde  (kap.  18). 


TREDJE  KAPITLET. 

Kristi  ankomst  i  dess  förhållande  till  den  anti- 
kristiska  vedermödan. 

113.  Då  de  troendes  upptagelse  å  ena  sidan  och  den  anti- 
kristiska  verldsmaktens  tillintetgörelse  å  den  andra  sidan  sättas 
i  sammanhang  med  Kristi  andra  tillkommelse,  så  följer  deraf, 
att  de  troende  måste  genomlefva  den  nöd  och  förföljelse,  som 
man  kallar  den  antikristiska  vedermödan.  Detta  är  äfven  skrif- 
tens lära. 

114.  I  Matt.  24:  31  heter  det:  "Hanskall  utsända  sina  äng- 
lar med  starkt  ljudande  basun,  och  de  skola  församla  hans  utval- 
da ifrån  de  fyra  väderstrecken,  ifrån  himmelens  ena  ända  till  den 
andra."  I  v.  29-30  säges  det,  att  detta  församlande  skall  ske 
vid  Menniskosonens  tillkommelse  strax  efter  de  dagarnas  nöd, 
d.  v.  s.  strax  efter  den  nöd  som  omtalas  i  v.  22-26.  Under  denna 
nöd  skall  förförelsen  vara  så  förvillande  att  sjelfva  de  utvalda 
stå  i  fara  att  vilseledas  (v.  24)  och  förföljelsen  så  häftig,  att  cle 
endast  genom  stort  tålamod  skola  kunna  härda  ut  till  vedermö- 
dans ände  (v.  13;  Luk.  21:  19).1)  Härmed  öf verensstämma  äfven 

i)  Man  har  invändt  häremot,  att  de  utvalda  i  Matt.  24:  31  äro  judarne,  som  skola 
vara  föremål  för  den  antikristiska  förföljelsen.  Att  detta  dock  icke  är  riktigt,  fram- 
går af  följande  omständigheter:  1)  Med  de  utvalda  menas  i  nya  testamentet  de  af  både 


alla  de  ställen,  som  handla  om  den  antikristiska  nöden.  Enligt 
Dan.  "7:  21,  25  skola  den  Högstes  heliga  vara  föremål  för  den 
antikristiska  maktens  förföljelse.  I  2  Tess.  2:  1-12  f ramställes 
det  antikristiska  affallet  såsom  inträffande  före  Kristi  tillkom- 
melse.  Aposteln  talar  der  om  vår  Herre  Jesu  Kristi  tillkom- 
melse  och  vårt  församlande  till  honom  (v.  1)  samt  vill  bevisa, 
att  Herrens  dag  icke  var  förhanden  (v.  2),  ty  dessförinnan  måste 
affallet  ske  och  syndens  menniska  varda  uppenbar  (v.  3), h vilken 
Herren  skall  tillintetgöra  genom  uppenbarelsen  af  sin  tillkom- 
melse  (v.  8).  På  grund  häraf  kan  icke  församlingen  vara  den, 
som  hindrar  Antikrists  uppträdande  (v.  6),  ej  heller  kan  hennes 
upptagande  till  Herrens  möte  vara  det  undanrödjande,  som  öpp- 
nar väg  för  syndens  menniska  (v.  7),  ty  i  så  fall  skulle  försam- 
lingen blifva  upptagen  före  Kristi  tiilkommelse,  emedan  det  anti- 
kristiska väldet  föregår  denna  tiilkommelse  (v.  1-3).  Enligt 
sammanhanget  ligger  det  närmast  tilUhands  att  tänka  på  lag  och 
ordning  såsom  hinder  för  den  laglöses  planer,  och  att  den  redan 
verkande  laglöshetens  hemlighet  skall  genom  dessa  skrankors 
nedbrytande  öppna  väg  för  syndens  menniska  (v.  7),  I  Upp. 
13  framställas  de  troende  såsom  föremål  för  vilddjurets  förföl- 
jelse. Det  heter  i  v.  7:  "Åt  det  värd  t  gifvet  makt  att  strida  mot 
de  heliga  och  besegra  dem."  I  v.  10  heter  det  med  af  seende  på 
denna  förföljelse:   "Här  är  de  heligas  tålamod  och  tro." 

115.  Att  de  troende  icke  skola  upptagas  till  Herren  före 
det  antikristiska  affallet,  styrkes  ytterligare  af  1  Kor.  15:  52,  der 
det  heter,  att  de  lef  vande  troende  skola  förvandlas  och  de  afsom- 
nade  skola  uppstå  vid  den  yttersta  basunen.  I  Upp.  10:  7  säges, 
att  Guds  hemlighet  skall  vara  fullbordad  i  de  dagar,  då  den  sjun- 
de ängelns  röst  höres,  när  han  skall  basuna.  I  kap.  11:  15  omta- 
las, att  då  den  sjunde  ängeln  basunade,  hördes  röster,  hvilka  sade: 

judar  och  hedningar  genom  tron  på  Kristus  utvalda  kristna  (Matt.  22: 14;  20: 16;  Rom. 
8:  33;  2  Tim.  2: 10;  Tit.  1: 1;  1  Petr.  ;:  1;  1  Tess.  1:  4;  2  Petr.  1:  10;  *Jpp.  17:  14);  2)  enligt 
Rom.  11: 15,  20  hafva  judarne  genom  sin  otro  förverkat  sin  ställning  såsom  ett  utvaldt 
folk,  hvadan  endast  en  qvarlefva  af  troende  höra  till  Guds  utvalda  (v.  5).  I  v.  7  sättas 
derför  de  utkorade  i  motsats  till  folket  i  sin  helhet,  då  det  heter:  "Det  Israel  söker, 
det  har  han  icke  fått;  men  de  utkorade  hafva  fått  det;  3)  visar  paralie] stället  i  Luk.  21: 
28,  att  Herren  med  de  utvalda  menar  de  troende.  Kär  han  talat  om  tecknen  i  solen, 
månen  och  stjernorna  m.  m.,  sade  han  till  sina  lärjungar:  "Men  då  detta  begynner  ske, 
resen  eder  upp  och  upplyften  edra  hufvud,  ty  då  nalkas  eder  förlossning;"  4)  utsägas 
samma  enskildheter  om  de  utvaldas  församlande  som  annorstädes  sättas  i  samman- 
hang med  de  troendes  upptagande  (Jmfr.  Matt.  24:  31  med  1  Tess.  4: 16;  1  Kor.  15:  52). 
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"Verldens  rike  har  blifvit  vår  Herres  ocli  hans  Smordes."  Utan 
att  vilja  gå  i  borgen  för  att  den  yttersta  basunen  är  den  samma 
som  den  sjunde  basunen,  kunna  vi  dock  med  trygghet  påstå,  att 
efter  den  yttersta  basunen  kommer  ingen  annan  basun,  ty  då 
vore  den  icke  den  yttersta.  Följaktligen  måste  det,  som  i  Uppen- 
barelseboken framställes  under  de  sju  basunerna,  föregå  de  tro- 
endes uppståndelse,  emedan  denna  eger  rum  vid  den  yttersta 
basunen.  Nu  är  det  sant,  att  under  bilden  af  de  sju  basunerna 
skildras  stora  hemsökelser  öfver  jorden:  krig,  hungersnöd,  pest 
o.  s.  v.  Detta  är  ock  i  öfverensstämmelse  med  Matt.  24  kap.,  der 
krig,  hungersnöd,  pest  och  förföljelse  sägas  skola  inträffa  före 
Kristi  tillkommtlse.  Detta  är  likväl  icke  det  samma  som  den 
tillkommande  vreden,  ty  denna  skildras  i  Upp.  16-19  kap.  Från 
den  tillkommande  vreden  eller  domen  öfver  den  ogudaktigaverl- 
den  skola  de  troende  frälsas  (se  Es.  26:  20;  Rom.  5:  9;  1  Tess.  1: 
10).  Att  de  troende  komma  att  genomlefva  och  till  stor  del 
redan  hafva  genomlefvat  den  nöd,  som  i  Upp.  8-11  kap.  skildras 
under  bilden  af  de  sju  basunerna,  är  derför  icke  i  strid  med  de 
ställen  som  säga,  att  de  skola  undkomma  den  tillkommande  vre- 
den. Enligt  liknelsen  om  ogräset  och  hvetet  i  Matt.  13:  24-30, 
36-43  skola  både  rikets  barn  och  den  ondes  barn  vara  tillsam- 
mans i  verlden  ända  till  den  närvarande  tidsålderns  slut,  då  de 
genom  Messias  dom  skola  skiljas  åt.  Härmed  öfverensstämmer 
äfven  Matt.  25  kap.  m.  fl.  st.,  som  handla  om  den  messianska 
domen. 

116.  Det  finnes  icke  något  enda  ställe  i  bibeln,  hvaraf  med 
visshet  framgår,  att  de  troende  skola  upptagas  före  denna  nöd. 
Man  brukar  såsom  stöd  för  den  tanken  anföra  Luk.  21:  36:  "Va- 
ken fördenskull  alltid  och  bed j en,  att  I  mån  aktas  värdiga  att 
undfly  allt  detta,  som  skall  komma  och  ställas  inför  Mennisko- 
sonen."  Det  bör  dock  märkas  att  här  icke  står,  att  lär j ungarne 
skulle  undfly  allt,  som  skulle  komma,  utan  "allt  detta  som  skall 
komma,"  nämligen  det  som  omtalas  i  de  föregående  34-35  ver- 
serna. Men  i  dessa  verser  är  fråga  om  den  plötsligt  inbrytande 
Herrens  dag  och  faran  för  att  genom  sömnaktighet  blifva  utsatt 
för  dess  straffdomar.  Orden  "allt  detta"  kunna  icke  hänföras 
till  allt  som  omtalas  i  kapitlet,  ty  enligt  v.  16-17  skulle  lärjun- 
garne  icke  undkomma  förföljelsen.     Till  stöd  för  att  de  troende 


skola  upptagas  före  vedermödan  brukar  äfven  anföras  Upp.  3: 
10:  ''Emedan  du  har  bevarat  mitt  tålamods  ord,  så  skall  jag  ock 
bevara  dig  från  den  frestelsestund,  som  skall  komma  i  hela  verl- 
den  för  att  fresta  dem  som  bo  på  jorden."  Men  i  dessa  ord  står 
ingenting  om,  att  Herren  genom  sin  tillkommelse  och  församlin- 
gens upptagande  skulle  frälsa  de  troende  från  frestelsestunden. 
Och  det  var  detta,  som  skulle  bevisas.  Löftet  om  att  bevara^ 
från  frestelsestunden  är  ett  enskildt  löfte  till  församlingen  i 
Filadelfia  (v.  *7),  h vilket  tillämpningsvis  kan  gälla  äfven  andra, 
som  bevarat  Jesu  tålamodsord.  Herren  skall  bevara  ifrån  fre- 
stelsestunden, hvilket  icke  vill  säga  att  genom  någon  förflyttning 
frälsa  ifrån  frestelsen,  utan  i  stället  att  afhålla  frestelsen  samt 
sjelfva  tiden  för  frestelsen  från  att  komma  öfver  församlingen. 
Derom  bedja  vi  i  bönen:  ''Inled  oss  icke  i  frestelse."  Derom 
sade  Jesus  till  lär j ungarne:  "Bed j en,  att  I  icke  mån  komma  i 
frestelse"  (Luk.  22:  40).  Derom  heter  det  ock:  "Icke  beder  jag, 
att  du  skall  taga  dem  bort  ifrån  verlden,  utan  att  du  skall  bevara 
dem  ifrån  det  onda"  (Joh.  1*7:  15).  2  Petr.  2:  9  handlar  om  de 
gudf ruktigas  frälsning  ur  frestelsen  efter  att  hafva  varit  uti  den, 
såsom  Lot  frälstes  ur  Sodom  efter  att  hafva  plågats  af  de 
''tvo-ellösas  liderlio-a  umo-änö-else"  fYm  *j  s).  Detta  ställe  o;ifyer 
sålunda  intet  stöd  för,  att  de  troende  skola  upptagas  före  den 
antikristiska  frestelsetiden. 

117.  Man  säger,  att  skriften  icke  lär  de  troende  att  vänta 
vedermödan,  utan  att  vänta  Herren.  Det  är  sant  att  de  troende 
uppmanas  att  vänta  Herren,  men  det  är  icke  sant,  att  skriften 
icke  bereder  dem  på  nöd,  förföljelser  och  förvillelser.  Tvärtom 
heter  det  i  1  Tim.  4:  1:  "Men  Anden  säger  uttryckligen,  att  i 
kommande  tider  skola  somliga  affalla  från  tron  och  hålla  sig  till 
villoandar  och  onda  andars  läror."  Och  åter  i  2  Tim.  3:1: 
"Men  vet  detta,  att  i  de  yttersta  dagarne  tillstunda  svåra  tider." 
Och  åter:  "I  skolen  få  höra  krig  och  rykten  om  krig;  sen  till,  att 
I  icke  blifven  förfärade;  ty  allt  måste  ske,  men  ännu  är  icke 
änden"  (Matt.  24:  6).  Den  förhoppning  om  att  undslippa  all 
nöd  och  alla  förvillelser,  som  man  förespeglar  vår  tids  ljumma 
kristna,  är  icke  egnad  att  sporra  till  verksamhet,  är  ett  anspråk 
på  ett  företräde  framför  förra  tiders  troende,  som  vår  tids  krist- 
na icke  förtjena,    och  är  allra  minst  i  harmoni    med   Jesu  ord: 
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uSen  till  att  ingen  vilseleder  eder,  ty  många  skola  komma  i  mitt 
namn  och  säga:  Jag  är  Kristus,  och  de  skola  vilseleda  många" 
(kap.  24:  4,  5).  Verkan  af  denna  slags  framställning  har  i  all- 
mänhet icke  varit  förökad  vaksamhet,  helighet  och  gudsfruktan, 
utan  i  stället  sjelfklokhet, kärlekslöshet  och  andlig  förslappning. 
Gud  hjelpe  oss  att  vakna  upp  rätteligen! 

118.  Den  invändningen,  att  man  icke  skulle  kunna  vänta 
Herren  om  något  annat  skulle  föregå  hans  ankomst  är  helt  och 
hållet  grundlös.  Herren  Jesus  sjelf  ansåg  det  icke  utgöra  ett 
hinder  för  väntan  efter  hans  tillkommelse,  då  han  i  Matt.  24 
kap.  förutsade  krig,  hungersnöd,  förfölj elselse  och  förvillelser 
såsom  kommande  före  denna  tillkommelse.  Aposteln  Paulus 
ansåg  icke  heller  det  utgöra  ett  hinder  för  denna  väntan,  att  till- 
kommelsen  skulle  föregås  af  det  antikristiska  affallet.  Han 
säger  i  2  Tess.  2:  1-3:  "Men  vi  bedja  eder,  mina  bröder,  angå- 
ende vår  Herre  Jesu  Kristi  tillkommelse  och  vårt  församlande 
till  honom  (märk,  att  här  är  fråga  om  tirlkommelsen!),  att  I  icke 
hastigt  låten  rubba  eder  från  besinningen,  eller  förskräcka  eder, 
hvarken  genom  ande  eller  genom  något  bref  såsom  från  oss, 
såsom  om  Herrens  dag  vore  för  handen.  Ingen  bedrage  eder  på 
något  sätt,  ty  dessförinnan  måste  affallet  ske  och  syndens  men- 
niska,  förderfvets  son  varda  uppenbar."  Alla  de  förutsägelser, 
som  enligt  sin  beskaffenhet  måste  gå  i  f ullbordan  före  Kristi 
tillkommelse,  skulle  innehålla  ett  misstag  med  afseende  på  tiden 
för  deras  uppfyllelse,  om  vi  icke  finge  vänta  denna  uppfyllelse 
före  Kristi  tillkommelse,  såsom  t.  ex.  förutsägelsen  om  den 
rådande  sömnaktigheten  strax  före  Kristi  ankomst  (Matt.  24: 
37-44).  Att  förutsägelsen  om  Jerusalems  förstöring  var  ämnad 
att  gå  i  fullbordan  före  Kristi  tillkommelse,  det  se  vi  deraf.  att 
den  har  gått  i  fullbordan  före  tillkommelsen.  Att  vänta  denna 
profetias  fullbordande  före  Kristi  tillkommelse  var  derför  i 
öfverensstämmelse  både  med  Guds  afsigt  och  händelsernas  gång. 
Men  icke  hindrades  någon  af  de  första  kristna  derigenom  i  sin 
väntan  efter  Kristi  tillkommelse. 

119.  De  som  skilja  emellan  Kristi  tillkommelse  och  hans 
uppenbarelse  samt  förlägga  vedermödan  emellan  dessa  båda  till- 
dragelser kunna  bemötas  med  sin  egen  invändning,  nämligen  att 
man  icke  skulle  kunna  vänta  Kristi  uppenbarelse  eller  Herrens 
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dag.  om  sådana  tilldragelser  som  Kristi  tillkommelse  och  Anti- 
krists uppradande  skulle  inträffa  förut.  Det  talas  lika  så  väl 
om  att  vänta  Kristi  uppenbarelse  (Tit.  2:  13)  och  Guds  dag  (2 
Petr.  3:  12)  som  att  vänta  Kristi  tillkommelse.2)  Det  är  just 
genom  att  gifva  akt  på  tidens  tecken,  som  vi  skola  lära  att  vänta 
Herren,  såsom  liknelsen  om  fikonträdet  framhåller  (Matt.  24: 
32-33).  Möjligheten  att  misstaga  sig  på  beskaffenheten  af  de 
framträdande  tecknen  förklarar,  huru  det  är  möjligt,  att  menni- 
skor  kunna  blifva  öfverraskade  af  Herrens  tillkommelse.  Lik- 
nelsen om  de  tio  punden  visar  ock, att  Herren  skall  komma  efter 
lång  tid  (kap.  25:  19;  jemf.  Luk.  19:  11).  Det  vari  följd  af 
detta  dröjsmål  de  tio  jungfrurna  blefvo  sömniga  (Matt.  25:  5). 
Man  har  funnit  det  orimligt,  att  de  troende  skulle  vara  så  sömn- 
aktiga vid  Kristi  tillkommelse,  som  liknelsen  om  de  tio  jung- 
frurna visar  (Matt.  25:  1-13),  om  vedermödan  skulle  föregå  den 
samma.  Men  vi  böra  komma  ihåg  Jesu  förutsägelse,  att  förfö- 
relsen skall  vara  så  bländande,  att,  om  möjligt,  skola  äfven  de 
utvalda  blifva  vilseledda  (kap.  2  4:  24),  och  kärleken  skall  kallna 
hos  de  flesta  (v.  12).  Af  samma  skäl  är  det  möjligt,  att  en  all- 
män säkerhetssömn  kan  råda  bland  de  ogudaktiga  vid  tiden  för 
Kristi  ankomst  (v.  37-39).  Men  när  anskriet  höres,  vakna  de 
sof vande  jungfrurna  (kap.  25:  6,  T),  och  när  Menniskosonens  tec- 
ken visa  sig  på  himmelen,  börja  alla  jordens  folk  att  jemra  sig 
(kap.  24:  29-30).  Under  tiden  strax  före  Kristi  tillkommelse 
råder  allmän  säkerhet,  men  när  de  tecken  synas,  som  bebåda 
Kristi  omedelbara  annalkande,  skola  menniskorna  uppgifva 
anden  af  förskräckelse  (Luk.  21:  26). 

120.  Uppenbarelseboken  brukar  ofta  anföras  såsom  det 
förnämsta  stödet  för  den  åsigten,  att  Kristi  återkomst  och  för- 
samlingens upptagande  skola  ske  före  den  antikristiska  veder- 
mödan. De  skäl,  på  hvilka  en  sådan  åsigt  vanligen  grundas,  äro 
följande:   1)  det  är  icke  tänkbart,  att   sådana   underbara   tilldra- 


-)  Annorlunda  är  det  med  väntan  efter  den  nya  himmelen  och  jorden,  ty  dera?  ska- 
pande sättes  i  sammanhang  med  den  närvarande  verldens  förstöring  (2  Petr.  3: 13-13; 
Upp.  21 :  1).  Medan  vi  redan  nu  vänta,  att  den  nya  himmelen  och  jorden  skola  blifva 
skapade,  få  vi  dock  icke  vänta  deras  framträdande  vid  Kristi  tillkommelse  utan  efter 
det  tusenåriga  riket,  emedan  skriften  gör  denna  tidsbestämning.  Men  någon  sådan 
tidsbestämning  göres  icke  med  afseende  på  Jesu  uppenbarelse  till  skilnad  från  hans 
ankomst. 
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gelser  skola  inträffa  i  naturen  och  folkverlden  före  Kristi  till- 
kommelse,  som  i  denna  bok  sättas  i  förbindelse  med  vedermö- 
dans tid  (t.  ex.  i  kap.  8,  9,  11);  2)  församlingen  afbildas  såsom 
närvarande  i  himmelen  redan  i  det  4  kap.,  alltså  innan  dessa  till- 
dragelser taga  sin  början;  3)  då  vredesskålarnes  utgjutande  i 
kap.  15:  1  säges  vara  en  fullkomning  af  Guds  vrede,  måste  de 
föregående  domarna  anses  såsom  en  början  deraf,  hvarför  de 
troende  icke  skulle  blifva  frälsta  ifrån  den  tillkommande  vreden 
(Matt.  3:  7),  om  de  vore  qvar  på  jorden  under  denna  tid. 

121.  Hvad  beträffar  det  första  af  dessa  skäl,  så  förfaller  det 
helt  och  hållet,  då  man  besinnar,  att  Uppenbarelsebokens  syner 
enligt  denna  boks  egen  förklaring  äro  "tecken"  eller  bilder  (se 
kap.  1:  20;  12:  1,  3;  15:  1;  17:  3,  9,  12,  18).  Ingen  tager  ju 
heller  synerna  om  de  fyra  djuren  (kap.  4:  6-8)  eller  om  stjer- 
nan  med  nyckeln  (kap.  9:  8)  eller  gräshopporna  med  men- 
niskoansigten  (v.  7-11)  i  betydelse  af  verkliga  sådana  varel- 
ser. De  under  de  sju  basunerna  framträdande  symbolerna  för- 
klaras äfven  i  kap.  9:  18  vara  plågor.  När  dessa  syner,  enligt 
Uppenbarelsebokens  egen  förklaring,  fattas  såsom  symboliserade 
plågor,  finnes  deri  intet  som  gör  det  omöjligt  eller  orimligt,  att 
de  kunna  inträffa  före  Kristi  tillkom  mel  se. 

122.  Den  andra  af  de  ofvan  anförda  invändningarna  grundar 
sig  på  det  antagandet,  att  de  i  Uppenbarelseboken  skildrade  hän- 
delserna skola  inträffa  i  den  ordning,  i  hvilken  synerna  i  boken 
följa  på  hvarandra.  Men  detta  är  en  förhastad  slutsats.  Up- 
penbarelseboken framställer  icke  en  enda  fortgående  syn,  inne- 
hållande en  fortskridande  serie  af  händelser,  utan  flere  olika 
syner,  sedda  på  olika  tider  och  olika  platser  (se  kap.  1:  9  f. ;  4: 1 
-2;  11:  1;  17:  3;  21:  10).  En  sådan  uppfattning,  att  händelser- 
nas tidsföljd  är  den  samma  som  kapitlens  ordning,  skulle  äfven 
leda  till  orimliga  resultat.  Under  det  sjette  inseglets  brytande 
försvann  himmelen  och  alla  berg  och  öar  flyttades  från  sina  rum 
(kap.  6:  13-17).  Enligt  ofvannämda  åsigt,  skulle  allt  det  föl- 
jande ega  rum,  sedan  himmelen  försvunnit  och  alb,  berg  och  öar 
flyttats.  Vid  den  sjunde  basunens  ljudande  säges,  att  verldens 
rike  har  blifvit  Herrens  och  hans  Smordes  (kap.  11:  15),  samt  att 
tiden  för  de  dödes  dömande  redan  kommit  (v.  18),  men  i  de 
följande  12-19  kap.  omtalas  flere  tilldragelser  såsom  inträffande 
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före  rikets  upprättande,  och  i  kap.  20:  5-15  förlägges  domen 
öf ver  de  döda  efter  det  tusenåriga  riket  (jfr  äfven  kap.  11:7 
med  kap.  13;  kap.  14:  8  med  kap.  18).  Uppenbarelsebokens 
syner  sammanfattas  under  bilderna  af  sju  insegel  (kap.  6),  sju 
basuner  (kap.  8-11)  och  sju  vredesskålar  (kap.  15-16).  Dessa 
tre  serier  af  syner  sluta  hvar  och  en  med  verldens  förstöring 
(kap.  6:  12-17;  11:  15-19;  16-18  kap.).  Följaktligen  kunna  de 
icke  helt  och  hållet  följa  på  hvarandra,  utan  måste  antingen  helt 
eller  delvis  till  tiden  sammanfalla  med  hvarandra.  Synernas 
ordningsföljd  är  alltså  intet  bevis  för,  att  de  troende  skola  upp- 
tagas före  vedermödan.  Vi  hafva  anfört  exempel  på,  att  hän- 
delser summariskt  omnämnas  före  den  tidpunkt,  som  sedan  an- 
angifves  för  deras  inträffande. 

123.  Slutligen  har  man  velat  finna  ett  bevis  för,  att  de 
troende  skola  upptagas  till  Herren  före  den  stora  vedermödan,  i 
eådana  ställen,  som  tala  om  deras  frälsning  från  den  tillkom- 
mande vreden,  emedan  denna  framställes  såsom  en  fullkomning 
af  Guds  vrede  (Upp.  lo:  1).  Låtom  oss  närmare  undersöka 
detta  förhållande!  Att  Guds  vrede  fullkomnas  genom  de  sju 
vredesskålarne,  förutsätter  visserligen  att  Guds  vrede  redan  förut 
uppenbarats  i  straffdomar,  men  dermed  är  icke  bevisadt  att  Guds 
vrede  började  att  uppenbaras  vid  inseglens  brytande.  Guds 
vrede  uppenbaras  redan  nu  af  himmelen  öfver  all  orättfärdighet 
(Rom.  1:  18).  I  Luk.  21:  23  framställes  judafolkets  försking- 
ring såsom  en  uppenbarelse  af  Guds  vrede  öfver  detta  folk,  och 
i  1  Tess.  2:  16  heter  det,  att  vreden  redan  kommit  öfver  detta 
folk.  Guds  vrede  öfver  synden  är  lika  gammal  som  synden  och 
har  i  alla  tider  uppenbarats  genom  straffdomar.  Att  de  straff- 
domar, som  skildras  under  de  sju  inseglen  och  basunerna,  äro  ett 
uttryck  af  Guds  vrede  öfver  synden,  det  innebär  icke  att  den 
sista  vredesdomen  redan  då  börjat,  och  att  de  troende  följakt- 
ligen förut  måste  hafva  blifvit  förlossade  från  jorden,  ty  såsom 
en  fullkomning  af  Guds  vrede  (Upp.  15: 1)  är  den  genom  vredes- 
skålarne betecknade  domen  en  afslutning  och  fulländning  af  alla 
föregående  domar  ända  sedan  syndafallet.  Att  de  troende  kunna 
vara  qvar  på  jorden  under  sådana  hemsökelser,  som  skildras 
under  bilden  af  basunerna,  utan  att  drabbas  af  Guds  vrede,  det 
göres  klart  derigenom,  att  dessa  hemsökelser  endast  träffa  tredje- 
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delen  af  jorden  (kap.    8:    7)    och  blott  de  menniskor,  som  icke 
hafva  Guds  insegel  (kap.  9:4). 

124.  Men  det  gifves  en  tillkommande  vrede  (Matt.  3:7; 
Luk.  3:  7),  vreden  i  absolut  betydelse  (Rom.  5: 9),  som  kommer  att 
uppenbaras  på  vredens  dag  genom  Guds  rättvisa  dom  (2:  5). 
Denna  dom  är  en  fullkomning  af  Guds  vrede  (Upp.  15:  1),  ett 
summa  summarum  af  alla  föregående  domar,  ej  blott  de  i  Up- 
penbarelseboken omtalade.  Från  denna  tillkommande  vrede 
säges  det  i  1  Tess.  1;  10  att  de  troende  skola  frälsas.  Och  just 
det  uttrycket  i  Upp.  15:  1,  att  de  sju  vredesskålarne  fullkomna 
Guds  vrede,  emedan  de  innehålla  de  sju  sista  plågorna  —  just 
detta  visar,  att  de  sju  vredesskålarne  måste  innefatta  Antikrists 
tillintetgörelse  och  domen  öfver  de  ogudaktiga  vid  Kristi  till- 
kommelse  (kap.  18,  19),  ty  i  annat  fall  vore  de  icke  en  fullkom- 
ning af  Guds  vrede.  Derigenom  förfaller  ock  den  invändningen, 
att  de  troendes  frälsning  från  den  tillkommande  vreden  icke 
skulle  kunna  ske  vid  Kristi  ankomst,  då  Antikrist  skall  dömas, 
ty  det  är  just  denna  dom,  som  förlägges  till  utgjutandet  af  den 
sjunde  vredesskålen  (kap.  16:  19), fastän  den  utförligare  beskrif- 
ves  i  kap.  18,  19. 

125.  Men  då  Herrens  ankomst  måste  förläggas  till  den 
sjunde  vredesskålens  utgjutande,  synes  det  verkligen  som  de 
troende  skulle  hafva  varit  på  jorden  under  de  sex  första  vredes- 
skålarnes  utgjutande.  Denna  tanke  har  äfven  stöd  i  kap.  16: 15, 
der  Herren  vid  utgjutandet  af  den  s jette  vredesskålen  tilltalar 
sina  trogna  sålunda:  "Se  jag  kommer  såsom  en  tjuf;  salig  är  den 
som  vakar  och  bevarar  sina  kläder,  att  han  icke  må  gå  naken  och 
de  få  se  hans  skam."  De  troende  frälsas  från  vreden  under  bilden 
af  vredesskålarne  endast  så  tillvida,  som  dessa  medföra  f ulikom- 
ningen  af  Guds  vrede,  den  sista  stora  vredesdomen  öfver  den 
ogudaktiga  verlden, hvilken  först  summariskt  omnämnes  vidden 
sjunde  vredesskålens  utgjutande  och  sedan  vidlyftigare  skildras 
i  kap.  18,  19,  der  den  sättes  i  förbindelse  med  Kristi  ankomst. 
Att  de  troende  kunna  vara  på  jorden  under  de  domar,  som  be- 
tecknas genom  de  sex  första  vredesskålarnes  utgjutande  utan  att 
drabbas  af  Guds  vrede,  synes  deraf  att  dessa  hemsökelser  endast 
träffa  vilddjurets  tillbedjare  (kap.  16:  2)  och  vilddjurets  tron 
(v.  10),  fastän  medelbart  genom  hemsökelser  i  naturen  (v.  3,  9). 
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Detta  är  i  öfverensstämmelse  med  Matt.  24:  29-31  och  Luk.  21: 
25,  der  det  först  talas  om  förmörkelse,  skapelsens  bäfvan  och 
menniskornas  dödsförskräckelse  samt  sedan  tillägges:  "Men  då 
detta  begynner  ske,  resen  eder  upp  och  upplyften  edra  hufvud, 
ty  då  nalkas  eder  förlossning." 

126.  Uppenbarelseboken  visar  otvetydigt,  att  de  troende  skola 
vara  med  i  vedermödan,  äfven  då  den  under  den  antikristiska 
förföljelsen  uppnått  sin  höjdpunkt.  Vid  det  femte  inseglets 
brytande,  såg  aposteln  martyrernas  själar  under  altaret  (Upp.  6: 
9),  men  förföljelsen  var  ännu  icke  slut,  ty  en  röst  från  himme- 
len  tillkännagaf,  att  antalet  ännu  icke  var  fullt  af  deras  med- 
bröder,  som  skola  blifva  dödade  (v.  11).  Huru  martyrskarans 
antal  ökas,  visas  i  de  följande  kapitlen.  I  kap.  11:  1  säges,  att 
de  två  vittnena  blefvo  dödade  af  vilddjuret.  Sedan  det  i  kap. 
12:  1-16  talats  om  drakens  fåfänga  förföljelse  mot  qvinnan,  heter 
det  att  han  gick  bort  för  att  strida  mot  de  öfriga  af  hennes  säd 
(v.  1Y).  Då  qvinnan  utan  tvifvel  betecknar  gamla  testamentets 
församling,  kunna  de  öfriga  af  hennes  säd  icke  vara  några  andra 
än  nya  testamentets  troende,  emedan  de  kännetecknas  såsom  de 
der  "hafva  Jesu  vittnesbörd'5  (v.  lY).  I  kap.  13  omtalas  drakens 
strid  mot  dessa  troende  genom  vilddjuret.  Derom  heter  det  i 
v.  Y:  "Och  åt  det  vardt  gifvet  att  strida  mot  de  heliga  och  be- 
segra dem."  Och  åter:  "Här  är  de  heligas  tålamod  och  tro" 
(v.  10).  Om  qvinnan,  som  satt  på  vilddjuret,  heter  det,  att  hon 
var  drucken  af  de  heligas  blod  (kap.  17:  6).  I  kap.  18:  24  säges 
det,  att  i  det  stora  Babylon  "vardt  funnet  profeters  blod  och 
heligas  blod  och  allas  deras,  som  hade  blifvit  slagtade  på  jor- 
den." Att  med  dessa  martyrer  icke  menas  judar  eller  fromma 
verldsmenniskor  eller  några  andra  än  medlemmar  af  Kristi  lef- 
vande  församling,  synes  deraf,  att  de  benämnas  de  heliga  (kap. 
13:  Y,  10),  att  de  hålla  Guds  bud  och  Jesu  tro  (kap.  14:  12),  att 
de  hafva  Jesu  vittnesbörd  (kap.  12:  1Y)  och  äro  Jesu  vittnen 
(kap.  1Y:  6).  Om  icke  sådana  uttryck  framhålla,  att  de  äro  tro- 
ende, då  kan  det  aldrig  blifva  visst  för  oss,  när  bibeln  talar  om 
troende,  att  den  menar  troende. 

12Y.  Att  de  troende  skulle  undkomma  vedermödan,  har 
man  velat  grunda  derpå,  att  de  ett  hundra  fyratiofyra  tusens 
tecknande  med  Guds  insegel  och  den  stora  skarans  tillkommande 
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härlighet  omtalas  i  sjunde  kapitlet,  således  före  den  i  de  föl- 
jande kapitlen  omtalade  vedermödan.  Men  denna  åsigt  grundar 
sig  på  missuppfattning  af  händelsernas  tidsföljd.  De  ett  hundra 
fyratiofyra  tusen  israeliternas  tecknande  med  Guds  insegel  hade 
icke  till  ändamål,  att  de  skulle  undslippa  den  stora  vedermödan, 
utan  att  de  icke  skulle  drabbas  af  plågorna  öfver  de  ogudaktiga 
(kap.  7:3;  9:  4).  'Att  icke  synen  om  den  stora  frälsta  ska- 
ran har  sin  plats  före  vedermödan,  synes  deraf  att  denna  skara 
kommit  ur  den  stora  vedermödan  (kap.  7:  14),  hvilken  följakt- 
ligen måste  hafva  egt  rum  förut.  Det  heter  i  v.  14:  "Dessa  äro 
de  som  komma  ur  den  stora  bedröfvelsen."  Att  denna  syn  f ram- 
ställes  innan  vedermödan  närmare  beskrifves,  torde  hafva  sin 
grund  deruti,  att  Herren  vill  trösta  sina  lidande  barn  med  hoppet 
om  deras  tillkommande  härlighet.  Denna  syn  förekommer  äfven 
som  en  mellanakt  mellan  sjette  och  sjunde  inseglet,  utan  något 
sammanhang  med  dessa. 

128.  Sedan  vedermödan  nått  sin  höjdpunkt,  skall  Jesus 
genom  sin  personliga  ankomst  göra  slut  på  densamma  genom  att 
störta  hela  det  antikristiska  väldet.  Vid  den  sjette  vredesskå- 
lens utgjutande  samlar  den  antikristiska  makten  alla  sina  strids- 
krafter till  en  afgörande  strid  (kap.  16:  12-14).  Men  Lammet 
jemte  de  kallade,  utkorade  och  trogna  skall  öfvervinna  dem  (kap. 
17:14).  För  detta  ändamål  skall  konungarnes  Konung  sjelf 
komma  i  spetsen  för  de  härskaror,  som  äro  i  himmelen,  hvilken 
ankomst  skildras  i  kap.  19:  11-16.  Men  innan  den  afgörande 
striden  står,  utkallas  Guds  folk  från  Babel  för  att  icke  blifva  del- 
aktiga af  dess  plågor  (kap.  18:  4).  Kristi  ankomst  och  domen 
öfver  det  antikristiska  väldet  måste  förläggas  till  utgjutandet  af 
den  sjunde  vredesskålen  (kap.  16:  17—21).  Till  denna  tidpunkt 
måste  följaktligen  äfven  den  första  uppståndelsen  hänföras  (kap. 
20:  5),  till  hvilken  de  räknas,  som  blifvit  halshuggna  för  Guds 
ords  skull  och  de  som  icke  hafva  tillbedt  vilddjuret  (v.  5),d.  v.  s' 
de  som  hafva  varit  med  i  den  stora  vedermödan.  I  1  Tess.  4:16 
sättes  den  första  uppståndelsen  i  förbindelse  med  Kristi  tillkom- 
melse:  "De  som  hafva  dött  i  Kristus  skola  uppstå  först."  Om 
nu  de  antikristiska  martyrerna  höra  till  den  första  uppståndel- 
sen, och  om  den  första  uppståndelsen  eger  rum  vid  Kristi  till- 
kommelse,  då  måste  den  antikristiska  vedermödan  föregå  Kristi 
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tillkommelne.  Sålunda  hafva  vi  sett,  att  Uppenbarelseboken 
öfverensstämmer  med  Matt.  24:  2-31,  Luk.  21:  25-28,  1  Tess. 
4:  13-17  och  2  Tess.  9:  8  deruti,  att  Kristi  ankomst,  de  troendes 
upptagande  och  Antikrists  tillintetgörelse  äro  samtidiga  till- 
dragelser. 


FJERDE  KAPITLET. 

De  rättfärdigas  uppståndelse  och  frälsning. 

129.  Kristi  återkomst  har  till  ändamål  i  första  rummet  de 
troendes  frälsning  och  fullkomnande.  De  äro  nu  frälsta  blott  i 
hoppet  (Rom.  8:  24),  men  de  skola  vinna  sina  själars  frälsning 
(1  Petr.  1:  9)  och  sina  kroppars  förlossning  (Rom.  8:  23),  då 
Kristus  för  andra  gången  skall  låta  se  sig  utan  synd,  till  fräls- 
ning för  dem,  som  förbida  honom  (Ebr.  9:  28).  Denna  fräls- 
ning innefattar  de  troendes  uppståndelse  och  förvandling  till 
Kristi  likhet  (Fil.  3:  21;  1  Kor.  15:  23)  samt  deras  församlande 
till  Herren  (1  Tess.  4:  14-16)  och  räddning  från  de  öf ver  verlden 
utbrytande  straffdomarna  (se  Es.  26:  20;  Rom.  5:  9). 

130.  Skriften  lär  icke  blott  själens  odödlighet  (Matt.  10: 
£8)  utan  äfven  kroppens  uppståndelse.  Jesus  säger  i  Joh.  5:  28 
-29:  "Förundren  eder  icke  öfver  detta,  ty  en  stund  kommer,  då 
alla  som  äro  i  grif terna  skola  höra  hans  röst.  Och  de  skola  gå 
derutur,  de  som  hafva  gjort  det  goda  till  lifvets  uppståndelse, 
och  de  som  hafva  gjort  det  onda  till  domens  uppståndelse." 
Emot  sadduceernas  snärjande  invändningar  framhåller  Jesus, att 
en  verklig  uppståndelse  skall  ske  (Luk.  20:  27-39).  Paulus 
häfdar  läran  om  kroppens  uppståndelse  (1  Kor.  15)  å  ena  sidan 
emot  dem,  som  höllo  denna  lära  otrolig  (Apg.  26:  8),  å  andra 
sidan  emot  några,  som  menade  att  uppståndelsen  på  ett  andligt 
sätt  redan  var  skedd  (2  Tim.  2:  18).  Redan  hos  profeterna  före- 
komma bestämda  utsagor  om  uppståndelsen  (Es.  26:  19;  Dan. 
12:  2),  och  denna  lära  hör  till  kristendomens  grundsanningar 
(Ebr.  6:  2),  h varför  den  alltid  ställes  i  förgrunden  i  den  evange- 
liska förkunnelsen   (Apg.   23:  6;  24:  15).      Uppståndelsens  möj- 
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lighet  garanteras  af  skaparens  makt  (1  Kor.  15:  38),  är  symboli- 
serad i  naturen  (v.  35-41),  har  sin  grund  i  Kristi  uppståndelse 
(v.  16-20)  och  tillförsäkras  den  troende  genom  Andens  inne- 
boende (Rom.  8:  10-11;  2  Kor.  5:5).  Både  messiasriket  (Upp. 
20:  4-5)  och  yttersta  domen  förutsätta  kroppens  uppståndelse 
(v.  13),  om  menniskan  i  egentlig  mening  skall  kunna  uppbära 
"hvad  som  skett  genom  kroppen"  (2  Kor.  5:  10).  Det  är  hela 
menniskan  med  kropp,  själ  och  ande,  som  på  jorden  utsår  i  anden 
eller  i  köttet;  hela  menniskan  skall  äfven  skörda,  hvad  som  blifvit 
utsådt(Gal.  6:  7-8). 

131.  Alla  menniskor  skola  uppstå,  men  icke  alla  samtidigt 
eller  på  samma  sätt.  "Såsom  alla  dö  i  Adam,  så  skola  ock  alla  i 
Kristus  göras  lefvande,  men  hvar  och  en  i  sin  ordning,  Kristus 
såsom  förstling,  sedan  de  som  tillhöra  Kristus  vid  hans  tillkom- 
melse.  Derefter  änden,  då  han  öfverlemnar  riket  åt  Gud  och 
Fadren"  (1  Kor.  15:  22-24).  Det  ord  aposteln  här  använder,  och 
som  är  öfversatt  med  "ordning,"  syftar  på  en  krigshärs  framryc- 
kande i  afdelningar.  Uppståndelsen  skall  ske  i  tre  sådana  af- 
delningar:  Kristi  uppståndelse,  de  troendes  uppståndelse  och  de 
öfriga  dödas  eller  ändens  uppståndelse.  Likasom  emellan  Kristi 
uppståndelse  och  de  troendes  uppståndelse  är  en  längre  tiderymd, 
så  skall  äfven  emellan  de  senares  uppståndelse  och  uppståndelsen 
vid  slutet  af  den  messianska  tidsåldern  vara  en  tiderymd  af  ett 
tusen  år  (Upp.  20:  4-5).  Då  Paulus  i  en  enda  vers  samman- 
ställer tilldragelser,  som  äro  åtskilda  genom  tusental  af  år,  kunna 
vi  deraf  förstå,  att  då  de  troendes  och  otrognas  uppståndelse  på 
andra  ställen  (t.  ex.  i  Joh.  5:  28-29)  nämnas  samtidigt,  följer 
deraf  ingalunda,  att  de  ock  skola  ega  rum  samtidigt.  Det  göres 
i  skriften  en  bestämd  skilnad  emellan  de  rättfärdigas  och  de 
orättfärdigas  uppståndelse.  I  Luk.  14:  14  heter  det:  "Det  skall 
vedergällas  dig  i  de  rättfärdigas  uppståndelse."  Vidare  står  det 
i  Joh.  5:  29:  "De  skola  gå  derutur,  de  som  hafva  gjort  det  goda 
till  lifvets  uppståndelse,  och  de  som  hafva  gjort  det  onda  till 
domens  uppståndelse."  I  Apg.  24:  15  säger  Paulus,  "att  de 
dödas  uppståndelse  skall  ske,  både  de  rättfärdigas  och  de  orätt- 
färdigas." Enligt  Upp.  20:  4-5  är  emellan  uppståndelsens  båda 
afdelningar  en  tiderymd  af  tusen  år,  så  att  den  ena  börjar  och 
den  andre  af  slutar  det  tusenåriga  riket.  Häremot  äro  icke  sådana 
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ställen,  som  säga,  att  de  troendes  och  otrognas  uppståndelse  skall 
ske  på  den  yttersta  dagen  (Job.  6:  39,  40,  44;  12:  48),  ty  hela 
den  messianska  tidsåldern  kallas  en  dag,  emedan  tusen  år  iiro 
för  Herren  såsom  en  dag  (2  Petr.  3:8). 

132.  De  som  tillhöra  Kristus  vid  hans  tillkommelse  skola 
uppstå  i  den  första  uppståndelsen,  lifvets  uppståndelse  (Joh.  5: 
29).  ' 'Salig  och  helig  är  den,  som  har  del  i  den  första  uppstån- 
delsen. Öfver  dem  har  den  andra  döden  ingen  magt,  utan  de 
skola  vara  Guds  och  Kristi  prester  och  skola  regera  med  honom 
i  tusen  år"  (Upp.  20:  6).  Deras  uppståndelse  kallas  äfven  en 
uppståndelse  "ut  från  de  döda"  (Matt.  17:  9),  hvilket  uttryck 
äfven  användes  om  Jesu  och  Lazarus'  uppväckelse  (Joh.  12:  1, 
9,  17).  Det  betyder  att  stå  upp  och  lemna  de  öfriga  döda,  så  att 
de  blifva  qvar.  I  Fil.  3:  11  önskar  Paulus  att,  om  möjligt,  hinna 
fram  till  uppståndelsen  från  de  döda.  Han  använder  samma  ut- 
tryck men  förstärkt,  så  att  det  på  vårt  språk  skulle  heta  "utupp- 
ståndelsen  ut  från  de  döda."  Aposteln  syftar  här  på  den  första 
uppståndelsen,  som  är  en  uppståndelse  ut  ifrån  de  öfriga  döda. 
I  annat  fall  skulle  hans  ord  sakna  all  mening,  då  han  säger,  att 
han  sträfvade  att  hinna  fram  till  de  dödas  uppståndelse,  ty  alla 
skola  ju  uppstå. 

133.  Men  äfven  de  vid  Kristi  ankomst  lefvande  och  af- 
somnade  troendes  uppståndelse  skall  ske  i  tvenne  omgångar. 
Derom  säger  aposteln  i  1  Kor.  15:  51-52:  "Se,  jag  säger  eder  en 
hemlighet:  Vi  skola  icke  alla  af  somna,  men  alla  skola  vi  för- 
vandlas, i  ett  nu,  i  ett  ögonblick,  vid  den  yttersta  basunen;  ty 
basunen  skall  ljuda  och  de  döda  skola  uppstå  oförgängliga,  och 
vi  skola  förvandlas."  Och  åter  i  1  Tess.  4:  15-17:  "Detta  sä^a 
vi  eder  såsom  Herrens  ord,  att  vi,  som  lefva  och  lemnas  qvar  till 
Herrens  tillkommelse,  alls  icke  skola  komma  före  dem,  som  äro 
af  somnade.  Ty  Herren  sjelf  skall  stiga  ned  från  himmelen  med 
befallande  rop,  med  öfverängelns  röst  och  med  Guds  basun,  och 
de  som  haf va  dött  i  Kristus  skola  uppstå  först.  Derefter  skola 
vi,  som  lefva  och  äro  qvar,  tillika  med  dem  bortryckas  i  skyn 
till  Herrens  möte  i  luften,  och  så  skola  vi  vara  med  Herren  all- 
tid." Alla  i  Kristus  af  somnade  uppstå  sålunda  först  och  sedan 
förvandlas  de  lefvande  troende.  I  båda  fallen  ikläder  sig  det 
förgängliga  oförgänglighet  och  det  dödliga  odödlighet  (1   Kor. 
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15:  42-45,  53-54),  men  förvandlingen  är  att  föredraga,  emedan 
dödens  afklädande  process  derigenom  undkommes  och  den  him- 
melska kroppen  erhålles  såsom  en  öfverklädnad,  i  hvilken  det 
dödliga  omärkligt  öfvergår  i  odödlighet  (2  Kor.  5:  1-4).  Till  er- 
sättning härför  skola  de  afsomnade  troende  erhålla  det  före- 
trädet, att  de  uppstå  först. 

134.  Om  uppståndelsens  natur  talar  Paulus  vidlyftigt  i  1 
Kor.  15  kap.  För  många  synes  uppståndelsen  otrolig,  emedan 
de  fästa  sådana  köttsliga  begrepp  vid  uppståndelsen.  Alla  in- 
vändningar emot  uppståndelsen  på  sådana  grunder  äro  dåraktiga 
(v.  35).  Aposteln  betonar  särskildt,  att  det  icke  är  en  uppstån- 
delse af  kött  och  blod,  ty  "kött  och  blod  kunna  icke  ärfva  Guds 
rike"  (v.  50).  Denna  kroppen  är  icke  den  som  varda  skall,  utan 
blott  ett  frö  dertill  (v.  37).  Det  är  en  stor  skilnad  emellan  ut- 
sädeskornet och  den  deraf  uppväxta  stängeln  (v.  38),  emellan 
kärnan  och  det  deraf  uppväxta  trädet.  Sammalunda  är  det 
skilnad  emellan  olika  slags  kött:  menniskors,  foglars  och  fiskars 
(v.  39).  Så  finnes  det  ock  himmelska  kroppar  och  jordiska  krop- 
par, hvilka  äro  vidt  skilda  så  väl  till  sin  natur  som  till  sin  här- 
lighet (v.  40).  Den  mångfald  af  existensformer,  som  redan  på 
jorden  förefinnes,  visar,  att  Herren  icke  är  inskränkt  blott  till 
ett  slags  tillvarelseform,  när  det  gäller  att  gifva  en  kropp,  sådan 
han  vill  (v.  38).  Men  på  samma  gång  skilnaden  emellan  denna 
kroppen  och  den,  som  varda  skall,  är  ofantligt  stor,  hafva  de 
dock  en  viss  inbördes  identitet,  likasom  förhållandet  är  emellan 
utsädet  och  skörden.  Af  hvete  fås  icke  korn,  af  senap  uppväxer 
icke  bok  o.  s.  v.  Skörden  är  alltid  af  samma  art  som  utsädet. 
Detta  belyses  af  kroppens  förvandling  redan  under  lifstiden. 
Menniskans  kropp  undergår  småningom  en  förvandling,  så  att 
efter  sju  år  finnes  icke  qvar  en  enda  atom  af  densamma,  utan 
allt  är  nytt.  Och  likväl  bevaras  identiteten,  karakteren,  person- 
ligheten. Hvilken  skilnad  är  icke  emellan  barnets  kropp  och 
åttioåringens  kropp.  Och  ändå  är  det  samma  kropp  under  alla 
åldrar,  fastän  icke  en  enda  atom  af  barnets  kropp  finnes  i  den 
gamles.  Denna  oförstörbara  identitet  utgör  grunden  för  ansva- 
righeten och  vedergällningen.  Derför  kan  en  raenniska  straffas 
eller  belönas  i  ålderdomen  för  handlingar,  som  hon  utöfvade  i 
ungdomen,  fastän  icke  en  atom  är  qvar  af  den  kropp,  som  ut- 
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förde  handlingen.  Detta  är  äfven  grunden  till  att  individuali- 
teten under  alla  åldrar  bevaras,  sä  att  hvar  och  en  igenkännes  af 
Aissa  fur  honom  utmärkande  drag.  Sammalunda  är  förhållandet 
emellan  denna  kropp  och  uppståndelsekroppen.  Denna  kroppen 
bär  fröet  inom  sig  till  sin  odödlighet,  men  han  måste  dö.  d.  v.  s. 
förvandlas,  innan  odödligheten  kan  fullt  utveckla  sig.  "Hvad 
du  sjelf  sår,  det  får  icke  lif,  utan  att  det  dör"  (v.  36).  Häraf 
följer,  att  menniskan  i  det  kommande  lifvet  skall  få  skörda,  hvad 
hon  utsått  i  detta  lifvet.  Derför  grundar  aposteln  äfven  förma- 
ningen till  kroppens  och  hela  menniskans  helgelse  på  läran  om 
uppståndelsen  (1  Tess.  5:  23),  emedan  hvar  och  en  då  skall  upp- 
bära lön  för  hvad  som  "skett  genom  kroppen*'  (2  Kor.  5:  10). 
Frågan,  om  vänner  skola  kunna  igenkännas  i  det  tillkommande 
lifvet,  finner  äfven  sin  lösning  i  den  bibehållna  identiteten  och 
individualiteten. 

135.  Med  allt  detta  är  dock  icke  denna  kroppen  den  som 
varda  skall,  när  frågan  gäller  dess  beskaffenhet  och  egenskaper. 
Den  närvarande  kroppen  är  förgänglig,  vanhederlig  och  svag  (1 
Kor.  15:  42,  43).  Redan  under  lifvet  visar  sig  detta  i  sjukdo- 
mar, vanställande  lyten  och  ålderdomsbräckligheter.  Men  fram- 
för allt  uppenbarar  sig  detta  vid  kroppens  utsående  (=  begraf- 
ning)  i  jorden  (v.  43),  då  den  ruttnar,  vanställes  och  icke  eger 
kraft  att  röra  en  enda  lem.  Uppståndelsekroppen  deremot  är 
oförgänglig,  härlig  och  kraftig  (v.  42-43).  "Detta  förgängliga 
måste  ikläda  sig  oförgänglighet,  och  detta  dödliga  ikläda  sig 
odödlighet*'  (v.  53).  Ingen  förvandling  skall  sedan  ega  rum, 
inga  tecken  till  ålderdom  förefinnas.  Efter  millioner  år  skola  de 
saliga  vara  lika  ungdomliga  som  förut.  Om  uppståndelsekrop- 
pens härlighet  talas  på  många  ställen.  I  v.  47-48  heter  det: 
••Den  första  menniskan  var  af  jorden  jordisk,  den  andra  menni- 
skan är  Herren  af  himmelen.  Sådan  den  jordiska  var,  sådana  äro 
ock  de  jordiska,  och  sådan  den  himmelska  är,  sådana  äro  ock  de 
himmelska.'*  Och  i  Fil.  3:  21  står,  att  han  "skall  förvandla  vår 
förnedringskropp,  så  att  han  varder  lik  hans  härlighets  kropp, 
efter  den  kraft,  hvarmed  han  äfven  förmår  att  underlägga  sig 
allt."  Att  Jesu  härlighet  är  utomordentlig,  förstå  vi  deraf,  att 
himmelen  icke  behöfver  sol  eller  måne,  ty  Guds  härlighet  upp- 
lyser den  och  dess  ljus  är  Lammet  (Upp.  21:  23).   Äfven  de  rätt- 
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färdiga  skola  lysa  såsom  solen  i  Fadrens  rike  (Matt.  13:  43)  och 
såsom  stjernor  i  evigheters  evighet  (Dan.  12:  3),  ty  när  Jesus 
varder  uppenbar,  varda  de  honom  lika  (1  Joh.  3:  2).  O,  hvilken 
härlighet  i  Fadrens  rike,  der  hvar  och  en  af  den  oräkneliga  hel- 
gonskaran lyser  klarare  än  solen  i  sin  middagsglans.  Till  denna 
härlighet  hör  äfven  rättfärdighetens  obefläckade  klarhet  (Ef.  5: 
27),  kärlekens  strålande  renhet  (1  Kor.  13:  13)  och  den  fullkom- 
liga kunskapens  genomskinliga  glans  (kap.  13:  12).  Allt  som  gör 
skönt,  alla  fullkomliga  egenskaper,  allt  ädelt,  ljunigt,  älskligt 
sammanfattas  i  den  troendes  tillkommande  härlighet.  Dit  hör 
äfven  den  kraft,  som  skall  utmärka  uppståndelsekroppen  (kap. 
15:  43),  hvilken  så  skall  stå  till  viljans  förfogande,  att  den  salige 
kan  göra  hvad  han  vill,  och  vill  allt  hvad  han  kan.  Då  först 
har  den  rätta  harmonien  emellan  kropp,  själ  och  ande  inträdt. 

136.  Olikheten  emellan  denna  kroppen  och  uppståndelse- 
kroppen består  framför  allt  i  deras  olika  natur.  Den  förra  är  en 
själisk  kropp  (v.  44  enligt  grt.),  d.  v.  s.  har  grunden  för  sitt  lif  i 
själen,  regeras  af  själen  genom  sinnesverksamheten  och  är  derför 
sinnlig  eller  köttslig  (v.  50)  samt  har  lägre  sinnliga  eller  till  och 
med  syndiga  begär  (Rom.  7:  18).  Den  senare  är  en  andlig 
kropp  (1  Kor.  15:  44),  d.  v.  s.  har  sin  lifsgrund  i  anden,  sättet 
för  det  högre  lif  v  et,  regeras  af  anden  och  motsvarar  fullkomligt 
den  pånyttf ödda  andens  fordringar.  Uppståndelsekroppen  är  icke 
hinderlig  för  andens  fria  lifsutveckling,  utan  är  i  den  fullkomli- 
gaste harmoni  med  anden.  Allt  det  sinnliga  (kött  och  blod  v. 
50),  begären  efter  mat,  sömn  m.  m.,  allt  syndigt  och  orent  bort- 
faller i  lifvets  uppståndelse.  Derför  vänta  de  troende  sin  kropps 
förlossning  (Rom.  8:  23),  hvilken  icke  är  en  förlossning  ifrån 
kroppen,  utan  kroppens  förlossning  från  allt  oron  t,  förgängligt 
och  ofullkomligt.  Hela  menniskan  skall  i  uppståndelsen  åter- 
ställas till  kropp,  själ  och  ande  (1  Tess.  5:  23).  Om  denna  ande- 
kropps natur  kunna  vi  nu  icke  erhålla  någon  visshet,  ty  "det  är 
ännu  icke  uppenbaradt,  hvad  vi  varda  skola"  (1  Joh.  3:2).  Vi 
kunna  föreställa  oss  den  såsom  eterisk,  genomskinlig,  en  väfnad 
af  ljus  och  luft  eller  dylikt,  men  det  måste  blott  tjena  som  en 
ofullkomlig  bild.  Paulus  säger,  att  det  finnes  himmelska  krop- 
par (v.  40),  hvarmed  han  utan  tvifvel  syftar  på  änglarnes  krop- 
par, och  i  uppståndelsen    blifva  de  troende    lika   Guds   änglar, 
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hvarigenom  all  på  jordiska  förbindelser  grundad  slägtskap  upp- 
hör (Luk.  20:  34-36).  Kristi  uppståndelsekropp  är  ett  exempel 
på  himmelska  kroppar.  Ingenting  lemnades  qvar  i  grafven  af 
hans  kropp,  och  likväl  var  den  alldeles  förändrad,  kunde  uppen- 
bara sig  i  olika  skepnader,  gå  igenom  lykta  dörrar,  plötsligt 
synas  och  försvinna  o.  s.  v.  Och  ännu  var  han  icke  i  egentlig 
mening  förhärligad,  ty  det  skedde  först  efter  himmelsfärden. 

137.  Men  det  är  icke  blott  olikhet  emellan  jordiska  och 
himmelska  kroppar  utan  äfven  emellan  de  himmelska  kropparne 
inbördes.  "En  är  solens  härlighet  och  en  månens  härlighet  och 
en  annan  stjernornas  härlighet;  ty  den  ena  stjernan  öfvergår  (eg. 
skiljer  sig  ifrån)  den  andra  i  härlighet.  Så  är  det  ock  med  de 
dödas  uppståndelse"  (v.  41-42).  Detta  ligger  redan  i  uppstån- 
delsekroppens identitet  med  den  jordiska  och  den  deraf  följande 
individualiteten.  Det  är  dock  icke  till  sin  natur  utan  till  sin 
härlighet  och  sina  egendomliga  kännetecken,  som  de  uppstånd  na 
skilja  sig.  Det  är  variation  äfven  i  himmelen,  ingen  tröttande 
enformighet  förekommer  der.  Ängen  skulle  icke  vara  så  skön, 
om  alla  blommor  vore  af  en  färg;  det  är  blommornas  mångfal- 
digt skiftande  färger,  som  gör  den  så  ljufligt  tilldragande.  Så 
är  det  ock  med  de  troendes  härlighet.  Vi  kunna  föreställa  oss 
en  stråla  i  rubinens  rödglödgade  färg,  en  annan  i  safirens  him- 
melsblå, en  tredje  omgifvas  af  en  strålande  gloria  i  alla  färger 
o.  s.  v.  En  lyser  såsom  solen  (Matt.  13:  43),  en  annan  såsom 
himmelens  sken  (Dan.  12:  3),  och  en  tredje  såsom  stjernor.  Till 
denna  mångfaldigt  skiftande  härlighet  bör  äfven  hänföras  kro- 
nan, palmen,  det  skinande  silket  (Upp.  2:  10;  7:9;  19:  8)  o.  s.  v. 

138.  Sedan  sålunda  de  af  somnade  i  Kristus  genom  upp- 
ståndelsen och  de  lef vande  troende  genom  förvandlingen  blifvit 
förhärligade,  skola  de  bortföras  till  Herrens  möte  i  luften  (1 
Tess.  4:  17).  I  luftens  öfre  salar  skall  mötet  emellan  bruden 
och  brudgummen  ega  rum.  Genom  änglarne,  hvilka  utsändas 
under  ljudet  af  en  basun  till  alla  verldens  trakter,  skola  de  utvalda 
församlas  för  att  sedan  tillsammans  möta  Herren  i  de  högre  rym- 
derna (Matt.  24:  31).  Då  skall  en  blifva  upptagen  och  en  annan 
qvarlemnad  af  sådana,  som  varit  tillsammans  i  familjen,  i  för- 
samlingen, i  arbetet,  men  varit  skilda  med  af  seende  på  den  sanna 
tron  (Matt.  24:  40-41).     De  troende   skola  då  för  evigt  frälsas 
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från  all  synd,  all  nöd,  all  sorg.  De  hafva  genom  mycken  bedröf- 
velse  sökt  att  ingå  i  Guds  rike  (Apg.  14:  22),  men  deras  bedröf- 
velse  skall  då  vändas  i  glädje  (Joh.  16:  20).  De  hafva  här  på 
jorden  varit  främlingar  och  gäster  (1  Petr.  2:  11),  men  de  skola 
då  komma  till  sitt  rätta  hem  (Ebr.  11:  16).  De  skola  vara  med 
Herren,  hvar  helst  han  är,  och  se  hans  härlighet  (Joh.  17:  24). 
De  skola  äfven  vara  tillsammansmed  alla  öfriga helgon  och  sitta 
till  bords  med  Abraham,  Isak  och  Jakob  (Matt.  8:  11).  Herrens 
tillkommelse  är  derför  en  för  dem  fröjdefull  och  efterlängtad 
stund,  ty  då  Herren  kommer,  nalkas  deras  förlossning  (Luk. 
21:  28). 


FEMTE  KAPITLET. 

Herrens  dag  och  den  messianska  domen. 

139.  I  sitt  tal  på  pingstdagen  anförde  Petrus  ur  Joels  2 
kap.  en  profetia  om  Herrens  dag,  hvilken  han  tillämpade  på 
pingstdagens  händelser,  men  hvilken  erhåller  sin  slutliga  upp- 
fyllelse i  "de  yttersta  dagarne."  Aposteln  anknyter  i  detta  tal 
den  nytestamentliga  uppenbarelsen  till  gamla  testamentets  pro- 
fetior angående  Herrens  dag.  För  att  rätt  förstå  detta  uttryck 
böra  vi  derför  gå  tillbaka  till  profeternas  förutsägelser,  der  det 
först  användes. 

140.  Den  första  fråga,  på  hvilken  vi  vilja  söka  svar,  är 
denna:  Hvad  menade  profeterna  med  uttrycket  " Herrens  dag?" 
Derpå  svaras  i  Zef.  1:7:  "Våren  tyste  för  Herren!  Herren  kom- 
mer; ty  nära  är  Herrens  dag."  Deraf  framgår,  att  profeterna 
med  Herrens  dag  mena  den  dag,  då  Herren  kommer,  emedan 
Herrens  förestående  ankomst  förbindes  med  denna  dags  närhet. 
Att  äfven  profeterna  väntade  Herrens  dag  såsom  nära  förestå- 
ende, synes  af  Joel  2:1:  "Herrens  dag  kommer,  ja,  den  är  nära" 
(se  ock  1:  15).  Detta  hindrade  dock  icke,  att  denna  dag  skulle 
föregås  och  efterföljas  af  vissa  tecken,  ty  det  heter  i  Joel  2:  30- 
31:  "Jag  skall  gifva  järtecken  på  himmelen  och  på  jorden,  blod 
och  eld  och  pelare  af  rök.     Solen  skall  förvandlas  till  mörker 


och  månen  till  blod,  innan  Herrens  stora  och  förskräckliga  dag 
kommer"  (se  ock  kap.  3:  15;  Es.  13:  10). 

141.  Tiden  strax  före  Herrens  dag  kännetecknas  af  profe- 
terna såsom  en  tid  af  gudsfiendtlighet  och  förföljelse.  I  Es.  13: 
9  följ.;  34;  63:  1-6  framställas  Babel  och  Edom  såsom  represen- 
tanter för  ett  gudsfiendtligt,  förföljande  verldsvälde,  hvilket  vid 
ankomsten  af  Herrens  dag  skall  erhålla  sin  dom.  I  Dan.  7  kap. 
är  den  antikristiska  karakteren  af  detta  verldsvälde  mera  utför- 
ligt beskrifven  i  förklaringen  öf ver  det  f jerde  verldsrikets  sym- 
boler. Enligt  denna  framställning  skall  den  gudsfiendtliga 
makten  representeras  af  en  person,  som  hädar  Gud  och  för- 
följer hans  folk  (v.  8,  25),  tills  slutligen  genom  Menniskoso- 
nens  ankomst  (v.  13,  14)  hela  den  antikristiska  makten  omstörtas 
(v.  11,  26)  och  Messias  rike  upprättas  (v.  14,  27).  I  förhållande 
till  den  antikristiska  verldsmakten  och  dess  anhängare  är  Her- 
rens dag  derför  en  mörk  och  förskräcklig  vredesdag  (Zef.  1:  14 
-18;  Mal.  4:5),  medan  den  för  Guds  förföljda  folk  är  en  efter- 
längtad förlossningsdag  (Es.  63:  4).  Derför  säges  det  ock  i  Es. 
35:  4,  att  Herren  kommer  för  att  hämnas  och  för  att  hjelpa;  han 
skall  hämnas  på  de  ogudaktiga  men  hjelpa  sitt  folk,  som  deri- 
genom  undgår  straffdomen  (Es.  26:  20).  En  liknande  samman- 
ställning af  hämden  öfver  de  ogudaktiga  och  de  troendes  för- 
lossning på  Herrens  dag  göres  äfven  i  Mal.  4,  der  det  först  talas 
om  en  brinnande  dag  för  de  ogudaktiga  och  sedan  om  de  troende 
säges:  "Men  för  eder,  som  frukten  mitt  namn,  skall  rättfärdig- 
hetens sol  uppgå  med  salighet  under  sina  vingar"  (v.  2). 

142.  Till  denna  framställning  ansluter  sig  äfven  nya  testa- 
mentet. Med  Herrens  dag  menas  äfven  der  dagen  för  Herrens 
tillkommelse.  Denna  dag  kallas  i  nya  testamentet  både  Herrens 
dag,  Kristi  dag  och  Guds  dag.  Att  med  Herrens  dag  menas  det 
samma  som  Kristi  dag,  framgår  deraf,  att  apostlarne  ofta  tala  om 
Kristus  såsom  Herren.  Att  Jesus  är  Herre,  hör  till  den  krist- 
liga bekännelsen  (1  Kor.  12:  3).  I  1  Kor.  11:  26  säges  det,  att 
de  till  Herrens  måltid  församlade  troende  skola  förkunna  Her- 
rens död,  till  dess  han  kommer.  I  2  Tess.  2:  8  heter  det,  att 
Herren  skall  dräpa  Antikrist  genom  sin  tillkommelses  uppenba- 
relse. Att  på  dessa  ställen  menas  Herren  Jesus,  är  ju  uppen- 
bart.    När  derför  aposteln  i  2  Tess.    2  talar  om  Herren  Jesu 
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Kristi  tillkommelse  i  v.  1,  om  Herrens  dag  i  v.  2  och  om  Her- 
rens tillkommelses  uppenbarelse  i  v.  8,  är  det  temligen  säkert, 
att  han  med  Herren  på  dessa  tre  ställen  menar  Herren  Jesus. 
Vidare  kallas  denna  dag  "Kristi  dag"  (Fil.  2:  16),  "Jesu  Kristi 
dag"  (kap.  1:  6),  "Herren  Jesu  Kristi  dag"  (1  Kor.  1:  8).  Häraf 
kunna  vi  förstå,  att  aposteln  kunde  för  korthetens  skull  säga 
Herrens  dag.  under  det  han  likväl  dermed  menade  Herren  Jesu 
Kristi  dag.  Att  Herrens  dag  är  densamma  som  Kristi  dag  kunna 
vi  vidare  förstå  deraf,  att  samma  omständigheter  utsägas  om 
Herrens  dag  som  om  Kristi  dag.  I  1  Tess.  5:  2  heter  det:  "Her- 
rens dag  kommer  såsom  en  tjuf  om  natten."  På  samma  sätt 
säges  det  i  Luk.  21 :  35  om  den  dag,  då  Menniskosonen  kommer 
(v.  27,  34),  att  den  skall  komma  "såsom  en  snara  öfver  alla  som 
bo  på  hela  jordens  yta." 

143.  Om  Herrens  dag  använda  apostlarne  flere  andra  ut- 
tryck för  att  beteckna  de  särskilda  omständigheter,  hvaraf  den 
karakteriseras.  Sålunda  kallas  den  "vredens  dag"  (Rom.  2:  5), 
"domens  dag"  (Matt.  12:  36)  och  "den  yttersta  dagen"  (Joh.  6: 
39).  Apostlarne  förutsätta  denna  dag  såsom  så  allmänt  bekant 
för  de  troende,  att  de  stundom  omnämna  den  såsom  "den  dagen" 
(2  Tess.  1:  10;  2  Tim.  1:  12)  eller  blott  "dagen"  (1  Kor.  3:  13). 
Ingen  vill  väl  påstå,  att  apostlarne  med  dessa  uttryck  beteckna 
olika  dagar:  vredens  dag,  domens  dag,  den  yttersta  dagen  o.  s.v. 
I  2  Petr.  3:  12  talas  om"Guds  dags  tillkommelse,  för  hvars  skull 
himlarne  skola  upplösas  af  eld  och  elementerna  smälta  af  hetta." 
Att  aposteln  dock  icke  menar  någon  annan  dag  än  Kristi  dag, 
kunna  vi  se  af  det  föregående  sammanhanget.  I  v.  4  talar  aposteln 
om  hans  (nämligen  Kristi)  tillkommelse  och  säger  i  v.  9  med  af- 
seende  på  denna  tillkommelse,  att  Herren  (nämligen  Kristus) 
icke  fördröjer  sitt  löfte,  ty  om  han  än  af  långmodighet  väntar 
på  mcnniskornas  omvändelse,  skall  dock  Herrens  dag  komma  så- 
som en  tjuf  om  natten  (v.  10).  På  grund  af  det  vissa  löftet  om 
Herrens  tillkommelse  och  allt  det  jordiskas  förgänglighet  för- 
manar aposteln  de  troende  att  ifrigt  vänta  och  åstunda  Guds 
dags  tillkommelse.  Häraf  är  klart,  att  han  med  Guds  dag  menar 
samma  dag  som  den,  med  afseende  på  hvilken  Herren  uttalat 
löftet  om  sin  tillkommelse.  Att  denna  dag  här  kallas  Guds  dag, 
är  i  öfverensstämmelse  med  skriften  för  öfrigt,  der  Fadern  fram- 
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ställes  såsom  verkande  genom  Sonen.  Vi  äro  lika  litet  berätti^ 
gacle  att  fatta  Kristi  dag  och  Guds  dag  såsom  tvenne  olika  dagar, 
som  vi  äro  berättigade  att  skilja  emellan  "den  dagen"  (2  Tim.  1: 
12)  och  "dagen"  (1  Kor.  3:  13)  såsom  två  olika  dagar. 

144.  "Men",  invänder  måhända  någon,  "i  2  Petr.  3:  10-12 
talas  om  verldens  förstöring,  hvilken  på  andra  ställen  förlägges 
icke  vid  Kristi  tillkommelse  utan  efter  det  tusenåriga  riket?" 
Detta  är  sant,  men  denna  svårighet  kommer  man  icke  ifrån  genom 
att  antaga,  att  Herrens  dag  till  skilnad  från  Herrens  ankomst  är 
en  tid  af  vredesdomar  före  rikets  upprättande,  ty  enligt  Upp. 
20:  11;  21:  1  är  det  efter  det  tusenåriga  riket,  som  himmel  och 
jord  skola  förgås.  Om  vi  låta  Petrus  sjelf  förklara,  huru  vid- 
sträckt uttrycket  Guds  dag  bör  fattas,  skola  vi  lätt  förstå  detta 
förhållande.  Han  säger:  "En  dag  är  för  Herren  såsom  tusen  år 
och  tusen  år  såsom  en  dag"  (2  Petr.  3:  8).  I  v.  18  säger  Petrus: 
"Honom  vare  ära  både  nu  och  till  evig  tid!"  De  ord,  som  äro 
öfversatta  med  "evig  tid,"  betyda  egentligen  "den  eviga  dagen" 
eller  "evighetens  dag."  Herrens  dag  är  en  tidehvarfsdag.  Detta 
är  vigtigt  att  iakttaga  för  att  förstå,  att  sådana  händelser,  som 
äro  åtskilda  genom  tusental  af  år,  likväl  kunna  sägas  inträffa  på 
samma  Herrens  dag.  Sålunda  heter  det,  att  de  troende  skola 
uppstå  på  den  yttersta  dagen  (Joh.  6:  39,  40,  44,  54)  och  att  verl 
dens  förstöring  skall  inträffa  på  Herrens  dag  (2  Petr.  3:  10), 
medan  det  tusenåriga  riket  i  Upp.  20  förlägges  emellan  de  tro- 
endes uppståndelse  och  verldens  förstöring  (jfr  1  Kor.  15:  23, 
24).  Att  något  säges  skola  inträffa  under  Herrens  dag,  dermed 
är  icke  sagdt,  att  det  skall  ske  samtidigt  med  Herrens  tillkom- 
melse, men  allt  som  föregår  Herrens  dag  måste  äfven  föregå 
hans  tillkommelse,  ty  den  inleder  eller  börjar  Herrens  dag,  så- 
som vi  i  fortsättningen  skola  visa. 

145.  Sedan  vi  förut  sett,  att  Herrens  dag  och  Kristi  dag 
äro  en  och  samma  dag,  vilja  vi  nu  visa,  att  Herrens  dag  är  den 
dag,  då  Herren  kommer.  I  Luk.  17:  24  säger  Jesus:  "Såsom 
ljungelden  ljungar  och  lyser  från  himmelens  ena  ände  till  den 
andra,  så  skall  Menniskosonen  vara  på  sin  dag."  I  Matt.  24:  27 
återgifvas  Frälsarens  ord  sålunda:  "Såsom  ljungelden  går  ut 
ifrån  öster  och  synes  ända  till  vester,  så  skall  Menniskosonens 
tillkommelse  vara,"     Hvad  Lukas  kallar  Menniskosonens  dag,  är 
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enligt  Matteus  dagen  för  hans  tillkommelse.  Vidare  utsäges  det 
om  Kristi  tillkommelse  samma  omständigheter  som  om  Herrens 
dag,  hvaraf  tydligen  kan  slutas,  att  de  äro  samtidiga.  Vi  närade 
förut,  att  en  händelse  kan  inträffa  under  loppet  af  Herrens  dag 
såsom  en  tidehvarfsdag  utan  att  derför  vara  samtidig  med  Her- 
rens tillkommelse.  Men  annoilunda  ställer  sig  saken,  om  samma 
händelse  sättes  i  förbindelse  med  Herrens  dag  och  Herrens  till- 
kommelse; i  detta  fall  göres  tillkommelsen  och  Herrens  dag  sam- 
tidiga. I  Ebr.  10:  25  står,  att  dagen  nalkas,  alldeles  som  det  om 
Kristi  tillkommelse  säges,  att  den  skall  ske  snart  (Upp.  22:  20). 
Herrens  dag  kommer  såsom  en  tjuf  om  natten  (1  Tess.  5:  2;  2 
Petr.  3:  10),  och  så  sker  äfven  Herrens  tillkommelse  (Luk.  12: 
39-40;  Upp.  16:  15).  På  grund  af  denna  nära  förestående  och 
oväntade  ankomst  uppmanas  de  troende  att  "vänta  och  ifrigt 
åstunda  Guds  dags  tillkommelse"  (2  Petr.  4:  12),  att  den  dagen 
icke  måtte  öfverfalla  dem  såsom  en  tjuf  (1  Tess.  5:  4-6);  på 
samma  sätt  är  Herrens  tillkommelse  föremål  för  de  troendes 
väntan  (1  Tess.  1:  10;  Luk.  12:  36;  Fil.  3:  20). 

146.  De  bebådande  tecknen  för  Herrens  dag  äro  de  sam- 
ma som  för  hans  tillkommelse.  I  Apg.  2:  19-20  heter  det  med 
afseende  på  Herrens  dag:  "Jag  skall  gifva  under  ofvan  i  hini- 
melen  och  tecken  nere  på  jorden,  blod  och  eld  och  rökmoln; 
solen  skall  vändas  i  mörker  och  månen  i  blod,  förr  än  Herrens 
stora  och  uppenbara  dag  kommer/'  Samma  tecken  skola  enligt 
Matt.  24  kap.  föregå  Menniskosonens  tillkommelse,  nämligen 
blodsutgjutelse,  förföljelse,  jordbäfningar  och  förmörkelse  (v.  7, 
21-22,  29-30).  Enligt  2  Tess.  2:  3  måste  syndens  menniska  varda 
uppenbar,  innan  Herrens  dag  kommer,  och  enligt  v.  8  skall  han 
tillintetgöras  genom  det  första  framträdandet  af  Herrens  till- 
kommelse. Härmed  öfverensstämmer  äfven  Matt.  24:  23-25,  der 
förföriska  makter  framställas  såsom  uppträdande  strax  före  Men- 
niskosonens tillkommelse.  För  dessa  antikristiska  makter  såväl 
som  alla  deras  ogudaktiga  anhängare  skall  Herrens  dag  blifva 
en  domens,  förtappeisens  och  vredens  dag  (Matt.  12:  36;  2  Petr. 
3:  7;  Rom.  2:  5;  Upp.  6:  17).  I  Upp.  19  kap.  och  2  Tess.  1: 
7-10  sättes  denna  dom  i  sammanhang  med  Kristi  personliga  till- 
kommelse. 

147.  Slutligen  är  Herrens  dag  äfven  en  förlossningsdag  för 


de  troende,  i  det  att  Herren  genom  deras  församlande  till  sig  vid 
sin  tillkommelse  (2  Tess.  2:  1),  räddar  dem  undan  den  tillkom- 
mande vreden.  I  1  Kor.  5:  5  förklarar  aposteln,  att  ändamålet  med 
hans  stränga  åtgärd  mot  syndaren  i  den  korintiska  församlingen 
var,  "att  anden  må  bllfva  frälst  på  Herren  Jesu  dag."  I  2  Tim. 
1:  18  önskar  aposteln,  att  Onesiforus  "måtte  finna  barmhertighet 
hos  Herren  på  den  drgen. '  I  1  Kor.  3:  15  omtalas  ock  förvissa 
troende  en  frälsning  såsom  genom  eld  på  den  dagen,  som  uppen- 
baras i  eld,  medan  andra  erhålla  lön  för  sin  verksamhet  (v.  12- 
14).  Denna  dag  3-r  derför  en  förlossningens  dag  (Ef.  4:  30).  Då 
nu  denna  frälsning  sättes  i  sammanhang  med  Herren  Jesu  dag, 
måste  tillkommelsen  vara  samtidig  med  denna  dag,  ty  enligt  1 
Txess.  4:17  skall  denna  frälsning  ske  vid  Herrens  tillkommelse. 
De  troendes  fullkomnande  sättes  såväl  i  sammanhang  med  Her- 
rens dag  som  med  hans  tillkommelse.  Derom  heter  det  i  1  Kor. 
1:  8,  att  "Herren  skall  stadfästa  eder  intill  ändan,  så  att  I  blifven 
oförvitliga  på  vår  Herre  Jesu  Kristi  dag"  (se  ock  Fil.  1:  10,  6). 
Härmed  kan  jemföras  1  Tess.  5:  23:  "Men  fridens  Gud  sjelf 
helge  eder  till  hela  eder  varelse  och  hela  eder  ande,  själ  och 
kropp  varde  behållna  ostrafBigen  vid  vår  Herre  Jesu  Kristi  till- 
kommelse." Denna  ostrafflio\het  sättes  sålunda  i  sammanhang: 
både  med  Herrens  dag  och  Herrens  tillkommelse.  I  Fil.  1:  6 
framställes  de  troendes  bevarande  och  fullkomnande,  såsom  ett 
ända  intill  Kristi  dag  pågående  verk,  hvilket  icke  vore  fallet, 
om  de  troende  genom  tillkommelsen  någon  tid  före  Herrens  dag 
blefve  fullkomnade.  Enligt  2  Kor.  1:  14;  Fil.  2:  16  väntade 
aposteln,  att  han  och  hans  troende  vänner  skulle  hafva  ömsesidig 
ära  af  hvarandra  på  Herren  Jesu  dag,  och  enligt  1  Tess.  2:  19 
väntade  han  detsamma  vid  Kristi  tillkommelse.  På  Herrens  dag 
är  det  äfven,  som  Herren  skall  gifva  rättfärdighetens  krona  åt 
alla  som  älska  hans  tillkommelse  (2  Tim.  4:  8).  Särskildt  af  gö- 
rande i  denna  sak  är  Joh.  6:  39,  40,  44,  54;  11:  24,  der  Jesus 
säger,  att  han  skall  uppväcka  de  troende  på  den  yttersta  dagen. 
Enligt  1  Kor.  15:  23,  51,  52;  1  Tess.  4:  15-17  och  Upp.  20:  4 
skall  de  troendes  uppståndelse  ske  vid  Kristi  tillkommelse.  Häraf 
följer,  att  Kristi  tillkommelse  måste  ske  vid  början  af  och  inleda 
Herrens  dag. 

148.     Om  vi  hopsummera,  hvad  vi  i  det  föregående   funnit 
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vara  skriftens  framställning  angående  Herrens  dag,  kan  det  sam- 
manfattas i  följande  punkter:  1)  Herrens  dag  eller  Kristi  dagar 
den  dag,  då  Herren  Jesus  kommer;  2)  denna  dag  är  nära  ocli  bör 
derf  ör  vara  föremål  för  väntan ;  3)  den  skall  föregås  af  vissa  tecken  i 
menniskoverlden  och  i  naturen;  4)  den  är  en  domens  och  vredens 
dag  öfver  Antikrist  och  hans  ogudaktiga  anhängare;  5)  den  är  en 
uppståndelsens  och  förlossningens  dag  'för  de  troende.  Kristi 
tillkommelse  inleder  Herrens  dag  och  har  till  ändamål  å  ena 
sidan  de  troendes  frälsning  och  å  andra  sidan  utförandet  af  den 
messianska  domen  öfver  de  otrogna. 

149.  Vi  hafva  förut  framhållit  de  troendes  frälsning  såsom 
ändamålet  ined  Kristi  tillkommelse  (se  §  129).  Men  den  har 
äfven  till  ändamål,  att  Herren  skall  hålla  dom  öfver  folken.  Gud 
har  fastställt  en  dag,  på  h vilken  han  skall  döma  verlden  med  rätt- 
färdighet, genom  en  man,  h vilken  han  har  dertill  bestämt  (Apg. 
17:  "31).  Den  messianska  domen  går  ut  på  att  skilja  de  onda 
från  de  goda.  Ogräset  skall  skiljas  från  h vetet  (Matt.  13:  30), 
de  onda  tjenarne  från  de  goda  (kap.  24:  45-51),  de  visa  jung- 
frurna från  de  ovisa  (kap.  25:  1-12)  och  fåren  från  getterna  (v. 
31-44).  Det  är  denna  dom,  som  skildras  i  Matt.  25  kap.  Den 
vid  Kristi  ankomst  lefvande  kristna  församlingen,  som  då  om- 
fattar alla  folk  (v.  32),  skall  undergå  en  rensande  dom,  h vilken 
i  riket  (v.  34)  endast  insläpper  dem,  som  haft  en  i  kärlek  ver- 
kande tro  (v.  35-36).  Likväl  är  icke  denna  dom  den  yttersta 
domen,  som  omtalas  i  Upp.  20:  11-15,  ty  den  skall  ske  vid  den 
messianska  tidsålderns  slut  och  är  en  dom  öfver  de  döda,  medan 
den  förra  inleder  den  messianska  tiden  oeh  är  en  dom  öfver  de 
lefvande  folken  eller  nationerna.  Inför  denna  Kristi  domstol 
skola  äfven  de  troende  inställas  (Rom.  14:  10),  under  det  de  icke 
komma  i  den  dom,  som  vid  den  messianska  tidens  slut  öfvergår 
de  otrogna  (Joh.  5:  24;  Rom.  8:  1;  Upp.  20). 

150.  Att  de  troende  vid  Kristi  ankomst  skola  inställas  för 
hans  domstol,  derom  säger  aposteln  i  2  Kor  5:  10:  ."Vi  måste 
alla  uppenbaras  för  Kristi  domstol,  på  det  att  hvar  och  en  skall 
uppbära  hvad  som  skett  genom  kroppen."  Och  åter  i  Rom.  14: 
10:  "Men  du,  hvarför  dömer  du  din  broder?  Eller  du  andre, 
hvarför  föraktar  du  din  broder?  Ty  vi  skola  alla  stå  för  Kri- 
sti domstol."    Och  i  1  Kor.  4:5:    "Domen  derför  icke  i  förtid, 
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innan  Herren  kommer,  hvilken  ock  skall  bringa  i  ljuset,  hvad 
i  mörkret  är  fördoldt,  och  uppenbara  hjertats  uppsåt.  Och 
då  skall  hvar  och  en  få  sitt  pris  af  Gud."  För  de  trogna  blifver 
denna  dom  en  pröfning  af  deras  verk,  såsom  aposteln  säger  i  1 
Kor.  3:  12-15:  "Om  någon  på  denna  grund  bygger  med  guld, 
silf  ver,  dyrbara  stenar,  trä,  hö  eller  strå,  så  skall  hvars  och  ens 
verk  blifva  uppenbart,  ty  dagen  skall  göra  det  klart,  emedan 
han  uppenbaras  med  eld,  och  elden  skall  pröfva  hurudant  hvars 
och  ens  verk  är.  Om  det  verk,  som  någon  har  byggt  derpå,  varder 
bestående,  skall  han  få  lön.  Men  varder  någons  verk  nedbrändt, 
så  skall  han  gå  miste  om  den;  men  sjelf  skall  han  varda  frälst, 
dock  såsom  genom  eld."  Det  är  den  olika  troheten  i  användan- 
det af  de  af  Gud  förlänade  gåf vorna,  som  skall  pröfvas  och  belö- 
nas i  högre  eller  lägre  grad.  Liknelsen  om  de  tio  punden  i  Matt. 
25:  14-29  handlar  derom.  För  många  skall  denna  pröfvande  dom 
blifva  en  frälsning  med  nöd  såsom  genom  eld  (1  Petr.  4: 18;  1  Kor. 
3:  15)  medan  andra  erhålla  en  riklig  ingång  i  Jesu  Kristi  eviga 
rike  (2  Petr.  1:  11).  Saligheten  är  af  nåd,  så  att  i  det  fallet  kan 
icke  den  förste  göra  anspråk  på  mer  än  den  siste  eller  ens  hafva 
några  anspråk  alls  (Matt.  20:  1-16),  men  lönen  meddelas  efter 
den  olika  troheten  (Luk.  19:  17—19)  och  är  en  uppmuntran  till 
verksamhet  (Matt.  10:  40-42;  Fil.  3:  14).  Lönen  består  i  en  sär- 
skild upphöjd  ställning  i  riket,  hvarigenom  den  belönade  blifver 
till  välsignelse  för  en  större  eller  mindre  krets  af  underlydande 
(se  Luk.  12:  37,  44;  19:  15-19).  De  troendes  inställelse  för  Kri- 
sti domstol  kommer  troligen  att  ske  vid  mötet  i  luften,  hvarest 
Menniskosonen  tronar  på  himmelens  skyar  (Matt.  24:  30),  ty  dit 
församla  änglarne  de  utvalda  (v.  31;  1  Tess.  4:  17),  och  derifrån 
återkomma  de  i  sin  Herres  sällskap  för  att  tillsammans  med 
honom  döma  jorden  (1  Tess.  3:  13;  Upp.  19:  11-16;  Jud.  14-15). 
Skiljandet  af  fåren  och  getterna  och  ställandet  på  högra  och 
venstra  sidan  om  tronen  (Matt.  25:  31-33)  syfta  troligen  på 
detta  de  troendes  upptagande  i  skyarne  (Matt.  24:40-41),  hvari- 
genom otrogna  och  skrymtare  lemnas  qvar. 

151.  Derpå  följer  domen  öfver  dessa  qvarlemnade.  I  domen 
öfver  den  otrogna  verlden  och  de  fallna  änglarne  skola  de  troen- 
de deltaga  (1  Kor.  6:  2-3),1)  och  apostlarne  skola  döma  Israels 

i)  En  annan  åsigt  är,  att  de  goda  änglarne  skola  aflägga  en  räkenskap  för  sin  verk- 
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tolf  slägter  (Matt.  19:  28).  Alla  lef vande,  som  blifvit  qvarlem- 
nade,  skola  likväl  icke  fördömas,  utan  endast  det  mogna  ogräset, 
skrymtare  och  förhärdade.  Den  messianska  domen  är  en  rensan- 
de dom,  som  öfvergår  menniskoverlden,  sedan  de  troende  blifvit 
upptagna  undan  den  tillkommande  vreden  (Matt.  3:  12).  Öfver 
jorden  börjar  då  en  rad  af  straffdomar  (se  Upp.  16,  18,  19  kap.), 
hvilka  inleda  Herrens  dag  eller  den  messianska  tidsåldern.  Her- 
rens dag  är  icke  en  dag  af  tjugofyra  timmar  (2  Petr.  3:8;  Ef. 
6:  13)  utan  en  med  Kristi  ankomst  börjande  tidsålder,  som  inle- 
des  och  afslutas  med  en  dom  (Matt.  25:  30-46;  Upp.  20:  11-14). 
Antikrist  skall  först  drabbas  af  förderfvet;  han  skall  dräpas  (2 
Tess.  2:  8),  hans  välde  störtas  (Upp.  18  kap.)  och  han  sjelf  méd 
sin  bundsförvandt  kastas  i  den  brinnande  eldsjön  (Upp.  19:  19- 
20).  Skrymtare  och  förhärdade  skola  uteslutas  ur  riket,  genom 
straffdomarne  bortrensas  från  jorden  (Upp.  14:  14-20)  och  bort- 
sändas i  det  yttersta  mörkret  och  den  eviga  elden  (Matt.  22:  13, 
25:  30,  41).  Satan  skall  bindas  och  inneslutas  i  afgrunden  (abys- 
sos),  der  han  nlåste  stanna  under  rnessiasrikets  tusenårsperiod 
(Upp.  20:  1-3). 

152.  Denna  dom  skildras  i  skriften  under  bilden  af  en  strid 
mot  mörkrets  samlade  makter.  De  målande  detaljerna  i  denna 
framställning  äro  färgade  af  krigets  alla  fasor.  Blodstänkta  kri- 
gare (Nan.  2:3;  Joel  2:7;  Es.  63:  1-6),  sittande  på  hvita  sprin- 
gare  (Upp.  19:  14)  skaka  sina  blixtrande  lansar  (Nah.  2:3).  Pi- 
skor smälla,  vagnshjul  dåna,  hästar  jaga,  ryttare  rida  spärr,  och 
svärd  flamma,  och  spjut  blixtra  (kap.  3:  2-4).  Anförde  af  sin 
krönte  konung,  hvars  mantel  är  doppad  i  fiendernas  blod  (Upp. 
19:  13;  Es.  63:  1-6),  framrycka  de  himmelska  härskarorna,  så 
att  urtidsbergen  splittras  och  jorden  skälfver  under  deras  fötter 
(Joel  3:  16;  Hab.  3:  6-10).  Eld  regnar  från  himmelen,  rökpe- 
lare insvepa  slagfältet  i  kolsvart  mörker  och  jordbäfningar  skaka 
jorden  (Joel  3:  15;  2:  30;  Matt.  24:  29).  "Jorden  brister  och  bri- 
ster, jorden  remnar  och  remnar,  jorden  darrar  och  darrar,  jor- 
den raglar  och  raglar  såsom  en  drucken  och  gungar  såsom  en 
hängmatta,  och  hennes  skuld  är  tung  öfver  henne,  och  hon  faller 

samhet  till  de  heligas  tjenst  samt  efter  måttet  af  sin  trohet  tilldelas  en  större  eller  min- 
dre lön.  De  heliga  skulle  då  deltaga  i  denna  doms  fällande.  Denna  åsigt  stöder  sig  på 
den  omständigheten,  att  de  onda  andarne  icke  i  nya  testamentet  benämnas  rätt  och 
slätt  änglar.    Se  P.  W:s  öfvers.  af  N.  T.,  anm.  till  1  Kor.  6:  3;  Rom.  8:  38. 
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och  stiger  icke  mera  upp"  (Es.  24:  20).  Det  är  konungarnes 
konung  som  dömer  och  strider  med  rättfärdighet.  Hans  vredes 
stora  dag  har  kommit,  och  hvem  kan  bestå?2) 


SJETTE  KAPITLET. 

Alltings  återställelse. 

153.  Kristi  seger  öfver  ondskans  makter  eröfrar  åt  honom 
hela  verldsalltet  (Ef.  1:  10),  hvilket  genom  skapelsens  (Kol.  1: 
16)  och  återlösningens  (v.  19,  20)  rätt  tillhör  honom.  Verldens 
rike  har  då  blifvit  Herrens  och  hans  Smordes  (Upp.  11:  15), 
emedan  han  tagit  sin  stora  makt  och  regerar  (v.  11).  Derom 
heter  det  i  Dan.  7:  13-14:  " Jag  såg  i  nattliga  syner,  och  si,  i 
himmelens  sky  kom  en,  som  liknade  en  menniskoson,  och  gick 
fram  till  den  gamle  af  dagar  och  vardt  föreställd  inför  honom; 
och  åt  honom  blefvo  gifna  välde  och  ära  och  konungadöme,  och 
alla  folk,  slägter  och  tungomål  tjenade  honom;  hans  välde  är  ett 
evigt  välde,  som  icke  skall  förgås,  och  hans  rike  skall  aldrig  för- 
störas."      Med    Kristus    skall    den   förhärligade   församlingen, 


2)  Gamla  testamentets  profeter  framställa  den  messianska  domen  såsom  framträ- 
dande i  flere  särskilda  straffdomar,  kvilka  börja  öfver  Israel  (Es.  24:  1  f.;  Hes.  20:  46  f.; 
Am.  9:  1  f.;  Joel  1-2  kap.)  och  sedan  sträcka  sig  till  de  omkringboende  hednafolken 
(Am.  1-2  kap.;  Joel  3:  4).  De  särskilda  hedniska  nationerna  äro  för  profeterna  ett  och 
samma  gudsfiendtliga  verldsvälde,  som  först  framträder  i  de  med  dem  samtidiga  folk- 
rikena och  sedan  uppenbarar  sig  i  de  efter  hvarandra  följande  verldsrikena.  Mot  detta 
gudsfiendtliga  verldsvälde  förkunna  de  den  förestående  domen  såsom  en  serie  af 
straffdomar  först  öfver  de  närgränsande  nationerna  (syrier,  filisteer,  fenicier,  moabi- 
ter,  idumeer,  Am.  1-2  kap.;  Es.  15-17,  23  kap.;  Jer.  48-49  kap.;  Hes.  25-28,  35  kap.)  och 
derpå  öfver  de  stora  efter  hvarandra  framträdande  verldsrikena  (Egypten,  Assyrien, 
Babel,  Es.  10:  28 f.;  13-14  kap.;  19-21  kap.;  Hes.  29-32  kap.).  I  de  målande  skildringarna 
sammanflyta  förutsägelserna  om  de  timliga  straffdomarna  öfver  dessa  folk  med  de 
ogudaktigas  eviga  straff  vid  denna  tidsålderns  slut  (Es.  34  kap.;  63: 1-6).  Den  profeti- 
ska blicken  tränger  dock  ännu  längre  in  i  framtiden  och  skådar  den  gudsfiendtliga 
veiidsmaktens  framträdande  i  fyra  efter  hvarandra  framträdande  verldsriken  (Dan.  2, 
7, 8  kap.),  hvilka  slutligen  uppnå  höjden  af  makt  och  ondska  i  ett  verldsomfattande 
välde,  hvilket  samlar  sina  yttersta  krafter  till  strid  emot  den  Högste  och  hans  heliga, 
anförda  af  en  furste,  som  synes  vara  den  förkroppsligade  ondskan  sjelf  (Hes.  38-39 
kap.;  Dan.  7:  8;  11  kap.).  Man  ikenkänner  lätt  i  dessa  skildringar  förebilderna  till  nya 
testamentets  framställning  af  det  antikristiska  verldsväldet.  Detta  välde  skall  vid 
Kristi  tillkommelse  störtas  och  erhålla  sin  slutliga  dom  (Hes.  39  kap.;  Joel 3:  9  f.;  Dan. 
7:11,26;  12:  2). 
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bruden,  efter  att  hafva  intagit  platsen  vid  hans  sida  på  hans 
tron  (Upp.  3:  21),  regera  öfver  verlden  (2  Tim.  2:  12).  "De 
skola  vara  Guds  och  Kristi  prester  och  skola  regera  med  honom 
i  tusen  år"  (Upp.  20:  6;  5:  10).  Hvar  och  en  af  de  frälsta  er- 
håller en  ställning,  som  motsvarar  den  trohet  han  under  lifvet 
på  jorden  bevisat  i  det  lilla  (Matt.  25:  23),  så  att  en  sprider  väl- 
sio-nelse  inom  en  större  krets  än  en  annan  (Luk.  18:  16-19).  I 
sin  Herres  omedelbara  närhet  (1  Tess.  4:  17),  der  han  på  sin  tron 
sitter  i  härlighet  (Upp.  3:  21),  skola  de  för  evigt  vara,  och  der- 
ifrån  utöfva  sitt  välsignelsebringande  välde  öfver  verlden. 

154.  För  jorden  och  de  efter  straffdomarne  qvarlefvande 
menniskorna  blir  denna  tid  ett  återställelsens  tidehvarf.  Derom 
heter  det  i  Apg.  3:  21,  att  himmelen  måste  upptaga  Jesus  "intill 
tiderna  för  alltings  återställelse."  Dessa  tider  omfatta  hela  den 
messianska  tidsåldern,  hvilken  börjar  och  slutarmed  en  rensande 
dom.  Allting  återställes  på  det  sätt,  att  de  onda  uteslutas  ur 
riket,  det  onda  i  naturen  aflägsnas,  de  öfriga  erhålla  en  veder- 
qvickande  frälsningstid  och  hela  naturen  återställes  i  sin  ur- 
sprungliga fullkomlighet.  Dock  är  detta  ett  mål,  som  Kristi 
personliga  regering  under  tusenårsriket  skall  hafva  uppnått  först 
då,  när  alla  fiender,  och  deribland  äfven  döden,  blifvit  lagda 
under  hans  fötter  (1  Kor.  15:  25-27). 

155.  Till  alltings  återställelse  hör  Israels  folks  församlande 
till  sitt  land  och  återupprättelse  till  ett  Guds  folk.  Israels  för- 
skingring ibland  hedningarne  är  en  rensande  dom  (Hes.  20:  36- 
38),  en  siktning  (Amos  9:  9-10),  som  frånskiljer  de  trotsiga  och 
ogudaktiga.  Men  under  allt  förbli f ver  en  qvarlef va,  såsom  stub- 
ben står  qvar  efter  det  fälda  trädet,  och  ur  denna  skall  en  helig 
säd  uppväxa  (Es.  6:  13).  Denna  qvarlef  va  skall  omvända  sig 
till  Herren  (kap.  10:  21-22),  under  stor  sorg  bekänna  sina  synder 
(Sak.  12:  10-13;  Jer.  31:  9)  samt  hylla  den  korsfäste  såsom  sin 
Messias  (Sak.  12:  10;  Matt.  23:  39).  Herren  skall  då  förlåta 
folket  alla  dess  synder  (Hes.  16:  23),  af  två  dess  ondskas  orenhet 
(Es.  4:  4)  samt  gifva  det  ett  nytt  sinne  och  hjerta  (Jer.  31:  33; 
Hes.  36:  25-27).  Då  skall  landets  syndaskuld  varda  utplånad  på 
en  enda  dag  (Sak.  3:9).  Herren  skall  då  upprätta  ett  evigt  för- 
bund med  sitt  folk,  som  skall  vara  innerligt  såsom  en  trolofning 
(Os.  2:49)  samt  orubbligt  såsom  de  faststälda  lagarna  för  him- 
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mel  och  jord  (Jer.  33;  25-26).  Denna  Israels  upprättelse  skal) 
vara  såsom  "lif  ifrån  de  döda,"  h varför  den  i  Hes.  37:  1-14  fram- 
ställes  under  bilden  af  en  uppståndelse.  Om  denna  Israels  upp- 
rättelse talar  Paulus  vidlyftigt  i  Rom.  11  kap.  Han  visar,  att 
det  alltid  funnits  en  qvarlefva  af  utkorade  ibland  detta^folk 
(v.  5),  hvilket  bevisar,  att  Gud  icke  förkastat  hela  folket  (v.  1-2). 
Detta  är  en  borgen  för  Israels  återupptagande  i  Guds  förbund, 
om  det  icke  förblifver  i  otro  (v.  23),  Och  detta  skall  en  gång 
bl  it  va  förverkligadt.  "Förhärdelse  har  endels  träffat  Israel  till 
dess  hedningarnes  fullhet  ingått.  Och  så  skall  hela  Israel  varda 
frälst,  såsom  det  är  skrifvet:  "Från  Zion  skall  förlossaren  kom- 
ma, och  han  skall  bortskaffa  ogudaktig*heterna  från  Jakob" 
(v.    25-26). 

156.  Till  Israels  upprättelse  hör  äfven  de  förskingrade 
stammarnes  församlande  och  besittning  af  sina  fäders  land.  Från 
jordens  mest  aflägsna  och  skilda  trakter  (Es.  11:  12;  Jer.  16:  14, 
15)  skola  de  sammankallas  genom  en  guddomlig  kallelse  (Sak. 
10:  8)  och  hemföras  genom  en  Guds  särskilda  ledning  af  om- 
ständigheterna (Jer.  23:  8),  hvarvid  äfven  hednafolken  skola 
vara  behjelpliga  (Es.  49:  22).  Alla  Israels  stammar,  äfven  de 
såsom  förlorade  ansedda  tio  stammarne,  skola  församlas  och  för- 
enas med  de  öfriga  till  ett  folk  (Hes.  37:  15-22).  Med  glädje 
och  jubel,  likasom  omstråiade  af  en  fröjdegloria,  skall  sålunda 
det  förlossade  folket  återkomma  till  det  heliga  landet,  lemnande 
bakom  sig  all  sorg  och  suckan  från  förskingringens  tider  (Es. 
35:  10;  51:  11).  De  skola  taga  landet  i  besittning  och  fördela 
det  emellan  de  olika  stammarna  (Hes.  48:  1  f. ).  De  skola  bebo 
sina  heliga  orter  i  trygghet  (Mik.  7:  14),  ostörda  af  fiender  (Joel 
3:  17)  samt  åtnjuta  alla  naturens  välsignelser  (Sak.  3:  10;  Am.  9: 
14).  Jerusalem  skall  återuppbyggas,  förstoradt  och  förskönadt 
(Jer.  31:  38-40;  Hes.  48:  30-35).  Äfven  templet  skall  mång- 
faldigt förskönadt  återuppbyggas  (Es.  54:  11-12;  Hes.  40-43 
kap.)  och  bli f va  medelpunkten  för  en  fulländad  gudstjenst  (kap. 
46;  Sak.  14:  16).  Denna  gudstjenst  böra  vi  dock  ej  föreställa 
oss  såsom  ett  återupplifvande  af  den  mosaiska  offerkulten,  utan 
i  stället  såsom  ett  på  kristlig  grund  utöfvadt  tillbedjande  i  anda 
och  sanning.  Visserligen  framställa  profeterna  densamma  med 
bilder  lånade  från  den  mosaiska  gudstjensten,  men  antydningar 
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saknas  icke,  att  de  tänkte  sig  den  såsom  en  högre  fullkomning. 
Det  heter  i  Jer.  3:  16,  att  man  på  den  tiden  "icke  skall  tala  om 
Herrens  förbundsark  eller  sakna  honom"  och  att  "ingen  ny  sådan 
skall  göras."  Och  från  nytestamentlig  ståndpunkt  måste  vi  be- 
trakta densamma  såsom  den  sannskyldiga  gudstjenst,  hvaraf  den 
gammaltestamentliga  endast  var  en  förebild  (Ebr.  8:  13;  10: 
1,   18). 

157.  Det  återupprättade  Israel  skall  utgöra  sjelfva  kärn- 
folket i  Kristi  rike,  och  Jerusalem  blifver  sjelfva  den  medel- 
punkt, hvarifrån  den  guddomliga  verldsstyrelsen  utsträcker  sitt 
välde  öfver  jordens  folk  (Sak.  14:  16-19;  Mik.  4:  2-3).  Hedna^ 
folken  skola  erkänna  denna  Israels  höga  ställning  och  räkna  det 
såsom  en  ära  att  få  sluta  sig  till  detsamma  (Es.  44:  5;  45:  14;  jfr 
Mik.  7:  16).  Ifrån  det  omvända  Israel  skall  äfven  utgå  en  andlig 
mission,  som  sträcker  sig  till  verldens  aflägsnaste  trakter  (Es. 
6Q:  18-24),  hvilken  har  till  följd  de  olika  folkslagens  omvän- 
delse och  anslutning  omkring  den  israelitiska  mönsterstaten 
(Jer.  49:  6;  Es.  19:  18-25;  Sak.  9:  7).  Israels  upprättelse  är 
clerför  en  andlig  förstlingsskörd,  som  garanterar  de  öfriga  fol- 
kens insamlande.  Derom  heter  det  i  Rom.  11:  12:  "Men  har  nu 
deras  fall  blifvit  verldens  rikedom  och  deras  förminskning  blifvit 
hedningarnes  rikedom,  huru  mycket  mer  deras  fullhet."  Och 
åter:  "Ty  om  deras  förkastelse  är  verldens  försoning,  hvad  skall 
då  deras  upptagande  blifva  annat  än  lif  ifrån  de  döda?"  (v.   15). 

158.  Denna  "vederqvickelsens  tid"  är  en  frälsningstid  för 
jordens  folk,  som  utbreder  Herrens  kunskap,  frid  och  rättfärdig- 
het i  hela  verlden.  Härligt  beskrif  ves  denna  omvändelsetid  i  de 
messianska  profetiorna.  Israel  skall  i  första  rummet  vara  ett 
upplyst  och  rättfärdigt  folk.  Derom  heter  det:  "Jag  skall  gifva 
min  lag  uti  deras  innersta  och  skrifva  den  uti  deras  hjerta,  och 
jag  skall  vara  deras  Gud,  och  de  skola  vara  mitt  folk;  och  de 
skola  icke  mer  lära  hvarandra  och  säga  den  ene  till  den  andre: 
"kännen  Herren!"  ty  de  skola  alla  känna  mig,  både  små  och  stora, 
säger  Herren"  (Jer.  31:  33-34).  Och  åter:  "Och  alla  dina  barn 
skola  varda  lärda  af  Herren,  och  dina  barns  frid  skall  vara  stor. 
Med  rättfärdighet  skall  da  befästas"  (Es.  54:  13-14).  Då  skall 
Zions  "rättfärdighet  uppgå  såsom  solens  sken  och  dess  salighet 
brinna  såsom  ett  bloss"  (kap.  62:  1).     Afguderi  och  vidskepelse 


—  105  — 

skola  fullständigt  bannlysas  (Mik.  5:  12-14).  Till  och  med  det 
profana  och  hvardagliga  skall  varda  helgadt.  De  orena  platserna 
skola  varda  heliga  åt  Herren  (Jer.  31:  40),  grytorna  i  hemmen 
<kola  vara  lika  heliga  som  offerskålarna  vid  altaret,  och  på  hä- 
starnas bjellror  skall  stå:  Helig  åt  Herren"  (Sak.  14:  20-21). 
Men  äfven  ibland  hednafolken  skall  kunskap  och  rättfärdighet 
varda  rådande.  Derom  säger  Herren:  "Derefter  skall  jag  ut- 
gjuta min  ande  öfver  allt  kött,  och  edra  söner  och  döttrar  skola 
profetera,  edra  äldste  skola  drömma  drömmar  och  edra  unge  män 
skola  se  syner  (Joel  2:  28).  "Ifrån  solens  uppgång  till  dess 
nedgång  skall  mitt  namn  varda  stort  ibland  folken"  (Mal.  1: 
11).  "Ty  jorden  skall  varda  full  af  Herrens  härlighets  kunskap, 
likasom  vattnet  täcker  hafvets  botten"  (Hab.  2:  14).  Då  skola 
folken  med  rena  läppar  åkalla  Herren  och  tj ena  honom  endrägte- 
ligen  (Zef.  3:  9).  "Han  skall  tala  frid  till  folken  och  hans  her- 
radöme skall  räcka  ifrån  haf  till  haf  och  ifrån  elfven  intill  jor- 
dens ändar"  (Sak.  9:  10).  Emellan  folken  skall  vara  ett  fridfullt 
och  godt  förhållande.  "Hvarje  slamrande  krigsrustning  och 
h varje  mantel,  som  varit  vältrad  i  blod,  skall  uppbrännas,  af  eld 
förtäras"  (Es.  9:  5).  "Han  skall  döma  emellan  hedningar  och 
skij^a  rätt  åt  talrika  folk,  och  de  skola  smida  sina  svärd  till  plog- 
billar  och  sina  spjut  till  vingård sknif var.  Folk  skall  icke  upp- 
lyfta svärd  emot  folk  och  icke  mer  lära  sig  krig  (Es.  2:  4; 
Mik.  4:  3). 

159.  Till  sjelfva  den  omedvetna  naturen  och  djurverlden 
sträcker  sig  det  messianska  rikets  välgörande  inflytelse.  "Öknen 
och  det  torra  landet  skola  glädja  sig  och  heden  skall  fröjda  sig 
och  blomstra  såsom  en  ros  (Es.  35:  1).  "Ökenhägringen  skall 
blifva  till  sjö  och  torr  mark  till  källsprång"  (v.  V).  "En  handfull 
säd,  utkastad  på  marken,  på  bergens  topp,  gifve  en  skörd,  som 
skälfver  likt  Libanons  skog"  (Ps.  72:16).  "Jag  vill  låta  guld 
komma  i  stället  för  koppar,  och  silfver  i  stället  för  jern.och  kop- 
par i  stället  för  trä, och  jern  i  stället  för  sten"  (Es.  60: 1*7).  "Och 
varg  skall  bo  tillsammans  med  lam,  och  leopard  ligga  ibland  kid 
och  kalf  och  ungt  lejon  och  gödboskap  om  hvarandra,  och  en 
liten'pirt  skall  leda  dem.  Och  ko  och  björn  skola  tillsammans 
gå  i  bete,  och  deras  ungar  ligga  tillhopa,  och  lejonet  skall  äta 
strå  såsom  oxen.    Och  ett  spenabarn  skall  leka  vid  en  huggorms 
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hål, ett  afyandt  barn  skall  utsträcka  sin  hand  till  basiliskens  kula 
(Es.  11:  6-8).  "Månens  sken  skall  vara  likt  solens  sken,  och 
solens  sken  skall  vara  sjufaldt  starkare,  likt  skenet  af  sju  dagar, 
på  den  dag  då  Herren  förbinder  sitt  folks  skada  och  helår  dess 
slagna  sår"  (Es.  30:  26).  Likasom  synden,  till  följd  af  det  organi- 
ska sambandet  emellan  menniskan  och  naturen,  vållat  och  fort- 
farande vållar  förbannelse  öfver  hela  skapelsen,  så  skall  äfven 
menniskornas  upprättelse  hafva  till  följd  hela  skapelsens  frigö- 
relse från  förgängelsen.  Derom  säger  Paulus  i  Rom.  3:  19-22: 
"Ty  skapelsens  trängtan  bidar  efter  Guds  barns  härliga  uppenba- 
relse. Ty  skapelsen  har  blifvit  underkastad  vanskligheten,  icke 
af  fri  vilja  utan  för  dens  skull,  som  har  underkastat  henne,  på 
en  förhoppning,  att  ock  sjelfva  skapelsen  skall  varda  frigjord 
ifrån  förgängelsens  träldom  till  Guds  barns  härliga  frihet.  Ty 
vi  veta  att  hela  skapelsen  med  oss'  suckar  och  våndas  ända  till 
nu."  Denna  skapelsens  frigörelse  s-kall  dock  blifva  fullkomlig 
först  vid  den  messianska  tidsålderns  slut,  då  jord  och  himlar 
skola  förnyas  (Es.  65:  17;  Upp.  21:  1). 

160.  Tiden  för  den  messianska  verldsstyrelsen  är  begrän- 
sad. Derom  heter  det  i  1  Kor.  15:  24  följ. :  "Derefter  änden,  då 
han  öfverlemnar  riket  åt  Gud  och  Fadren,  när  han  har  tillintet- 
gjort allt  herradöme  och  all  väldighet  och  makt.  Ty  han  måste 
regera,  till  dess  han  har  lagt  alla  sina  fiender  under  sina  fötter. 
.  .  .  Men  sedan  allt  har  blifvit  honom  underlagdt,då  skall  Sonen 
sjelf  varda  underlagd  den,  som  har  lagt  allt  under  honom,  på 
det  Gud  skall  varda  allt  i  alla."  Och  i  Upp.  20  kap.  säges  det, 
att  denna  regering  skall  vara  i  tusen  år.  Af  denna  anledning 
kallar  man  vanligen  Kristi  rike  på  jorden  för  "det  tusenåriga 
riket."  Men  då  "tusen  år  äro  för  Herren  såsom  en  dag"  (2  Petr. 
3:  8),  och  de  öfriga  tidsuppgifterna  i  Uppenbarelseboken  äro 
symboliska  (se  kap.  2:  10;  11:  2-3;  12:  14;  13:  5),  så  hafva  vi 
intet  skäl  att  inskränka  tidsuppgiften  i  Upp.  20  kap.  till  endast 
ett  tusen  vanliga  år.  Under  denna  tid  skola  de  vid  Kristi  åter- 
komst uppståndna  rättfärdiga  regera  med  Kristus  öfver  de  på 
jorden  lefvande  menniskorna  (Upp.  20:  6;  2:  26-28;  3:  21;  2 
Tim.  2:  12;  Luk.  22:  29-30).  Vi  böra  dock  icke  föreställa  oss 
dem  såsom  närvarande  på  jorden,  utan  såsom  varande  hos  Kri- 
stus i  någon  af  de  öfver  jorden  belägna  himlarne  (1  Tess.  4:17; 
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Joh.  17:  24).     Det  är  först    på  den   omskapade,    nya   jorden  de 
skola  komma  ned  och  bo  (Upp.  21  kap.). 

161.  De  menniskor,  som  lefva  på  jorden  under  den  messi- 
anska  tidsåldern,  äro  icke  förhärligade,  af  de  naturliga  förhållan- 
dena oberoende  menniskor.  Tvärtom  framställas  de  i  skriften 
såsom  underkastade  det  menskliga  lifvets  vanliga  vilkor.  De 
skola  plantera,  bygga,  njuta  af  jordens  frukter,  lefva  i  äkten- 
skap, bilda  olika  samhällen  (se  Es.  61:  4,  5;  65: 10;  Jer.  32:  43- 
44;  Sak.  3:  10;  14:  16-18)  o.  s.  v.  I  betraktande  af  den  utveck- 
ling, som  den  menskliga  vetenskapen  och  konsten  under  nuva- 
rande förhållanden  hunnit,  kunna  vi  föreställa  oss,  att  denna 
utveckling  i  en  kommande,  mera  gynsam  tidsålder  skall  uppnå 
en  nu  ej  anad  höjd.  Vi  kunna  tänka  oss,  att  många  nu  alldeles 
obegripliga  hemligheter  i  naturens  och  andens  verld  då  skola 
blifva  klargjorda,  att  de  materiela  hjelpkällorna  skola  utvecklas 
och  naturkrafterna  tagas  i  mensklighetens  tjenst  på  ett  sätt,  som 
ställer  det  närvarande  framåtskridandet  och  de  hittills  gjorda 
uppfinningarna  riktigt  i  skuggan. 

162.  Denna  kommande  tidsålder  blir  en  tid  af  allmän  rätt- 
färdighet, men  dock  icke  en  fullkomlig  syndfrihetstid.  Den  onda 
andemakt,  som  nu  eggar  och  frestar  menniskorna  till  synd  samt 
utgör  den  sammanhållande  och  drifvande  kraften  i  det  onda, 
skall  då  vara  fängslad  och  innesluten  i  af  grunden  (Upp.  20: 
1-3),  hvadan  det  ej  skall  kosta  någon  strid  att  lefva  rättfärdigt. 
Men  synd  finnes  ändå  qvar  och  är  hos  somliga  menniskor  mera 
undertryckt  än  upphäfd,hvilket  skall  visa  sig,  då  mörkrets  mak- 
ter vid  den  messianska  tidsålderns  slut  för  någon  tid  lössläppas 
och  församla  dessa  till  strid  mot  de  rättfärdiga,  hvilket  skall 
sluta  med  deras  egen  undergång  (Upp.  20:  7-10).  Emedan  syn- 
den ej  är  fullkomligt  utplånad  under  denna  kommande  tid,  skall 
icke  heller  döden  vara  fullständigt  bannlyst  från  jorden.  Menni- 
skornas  lifstid  skall  vara  ovanligt  lång,  "såsom  ett  träds  dagar" 
(Es.  65:  22),  men  de  skola  ändå  förr  eller  senare  dö.  Derom 
heter  det:  "Derifrån  skall  man  ej  höra  talas  om  något  dibarn, 
några  dagar  gammalt,  eller  någon  åldring,  som  icke  har  fyllt 
sitt  ålders  mått,  ty  såsom  yngling  dör  den  hundraårige,  och  den 
som  icke  uppnår  hundra  år  skall  anses  såsom  förbannad"  (Es. 
65:  20).     Messiasriket  skall  icke    heller    medföra  frälsning  för 
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alla  de  på  jorden  1  ef  vande  menniskorna,  utan  skall  af  slutas  med 
en  rensande  dom  likasom  det  började  (Upp.  20:  7-12). 

163.  Messiasriket  fulländar  den  gudomliga  frälsningspla- 
nen: lif  i  Gud  genom  förening  med  Gud.  Troslifvet,  hvilket 
här  såsom  ett  oförgängligt  frö  inplantas  i  den  troendes  ande  och 
i  dödsrikets  paradis  utvecklar  sin  odödliga  lifskraft,  skall  i  mes- 
siasriket slå  ut  i  full  blomma.  Gemenskapen  med  Gud  fullkom- 
nas och,  såsom  en  följd  deraf,  gemenskapen  emellan  kropp,  själ 
och  ande.  Och  denna  gemenskaps  seger  öfver  allt  förgängligt 
och  syndigt  visar  sig  i  den  fullkomliga  likheten  med  Gud.  I 
den  första  uppståndelsen  inberga»  denna  lifvets  förstlingsskörd. 
Men  derrned  är  icke  frälsningsplanen  af  slutad.  De  ännu  på  jor- 
den lefvande  menniskorna  skola  införlifvas  med  den  lefvande 
organismen  och  sålunda  återställas  till  likhet  med  Gud.  För  dem 
blir  messiasriket  en  frälsningstid,  som  på  ett  mera  framgångs- 
rikt sätt  än  församlingen  nu  fullkomnar  lifvets,  sanningens  och 
rättfärdigetens  seger  bland  menniskorna.  När  denna  seger  är 
fullkomlig,  skola  äfven  de  erbålla  lifvets  fulländade  gemenskap 
med  Gud. 

164.  För  den  öfriga  skapelsen  skall  messiasriket  åstad- 
komma en  omgestaltning,  en  återställelse  af  allting  i  dess  ur- 
sprungliga fullkomlighet.  Detta  är  verldsförnyelsen  eller  verl- 
dens  nya  födelse  (Matt.  19:  28).  Men  äfven  detta  mål  uppnås 
fullkomligt  först  vid  den  messianska  tidsålderns  slut  med  ska- 
pandet af  den  nya  jorden  och  den  nya  himmelen.  Många  af  pro- 
fetiorna om  messiasriket  öfverskrida  derför  den  begränsade  tiden 
för  detta  rike  och  sträcka  sig  ända  in  i  evighetens  fulländade 
tillstånd  (se  Es.  25:  8;  60:  1,19-20;  65:  1*7).  Skapelsen,  försynen, 
återlösningen  mötas  i  en  punkt:  messiasriket.  Skapelsen  gifver 
lif  vet,  försynen  uppehåller  lif  vet,  återlösningen  återställer  det 
förlorade  lifvet,  men  messiasriket  fullkomnar  lifvet.  I  gemen- 
skapen med  Gud  har  lifvet  sin  grund,  genom  denna  gemenskaps 
fulländning  fullkomnas  det.  Medlaren  för  denna  gemenskap 
både  i  skapelsen,  försynen  och  återlösningen  är  Jesus  Kristus. 
Endast  han  kan  återställa  den  en  gång  brutna  gemenskapen 
genom  att  förena  allting  med  sig  och  genom  sig  med  Gud,hvari- 
genom  hela  verldsalltets  organism  erhåller  sitt  lif,  sin  harmoni, 
sin  fullkomlighet  från  sitt  hufvud  (Ef.  1:  10,  20-23;  Kol.  1:  20; 
1  Kor.  15:  28).  Detta  mål  skall  vid  den  messianska  tidsålderns 
slut  vara  uppnådt. 


IV.     Fulländningen. 


FÖRSTA  KAPITLET. 

Den  sista  verldskrisen  och  den  yttersta  domen. 

165.  Sedan  messiasriket  uppfyllt  sin  uppgift,  nämligen  att 
fullkomna  ljusets  och  rättfärdighetens  seger  i  verlden  samt  full- 
ända verldsalltets  lifsgerneuskap  med  Gud,  skall  det  sjelft  efter- 
trädas af  denna  högre  lifsgemenskap,  i  h vilken  Gud  blir  allt  i 
alla.  Men  detta  mål  vinnes  icke  utan  strid.  Under  messias- 
rikets  tusenåriga  välde  har  rättfärdighet  och  frid  blomstrat,  men 
syndens  och  dödens  välde  har  ännu  icke  blifvit  besegradt  på  alla 
punkter.  Satan  har  väl  varit  bunden,  Antikrist  har  bortsändts 
till  f  örtappelse  och  de  mest  förhärdade  menniskorna  hafva  genom 
en  rad  af  straffdomar  bortsopats  från  jorden,  men  ännu  finnas 
syndare  (Es.  65:  20),  ännu  finnes  död  (Es.  65:  20),  ännu  kunna 
hela  folk  sätta  i  fråga  att  tjena  Herren  (Sak.  14:  17-18).  Och 
ju  längre  bort  från  messiasrikets  strålande  medelpunkt,  det  heliga 
landet,  desto  f jermare  från  sanning  och  rättfärdighet.  Visser- 
ligen kastar  messiasriket  sina  upplysande  strålar  längst  bort  till 
verldens  yttersta  ändar,  men  vid  horisonten  hvilar  ännu  ett  half- 
dunkel,  som  icke  blifvit  f  ullkomlio;t  skingradt.  Go£  och  Maöw, 
messiasrikets  hednafolk,  hvilka  vi  dock  icke  böra  tänka  oss  såsom 
några  särskilda  folkslag  utan  såsom  en  qvarlefva  af  den  onda 
verlden,  hafva  i  jordens  aflägsnaste  länder  ännu  lyckats  bibe- 
hålla sig.1)     Men  så  länge  ljus  och  mörker,  synd  och  rättfärdig- 


i)  Framställningen  om  denna  sista  verldsstrid  är  grundad  på  Hes.  38-39  kap.,  der 
Gog,  fursten  öfver  Magog,  framställes  såsom  anförare  af  sitt  och  de  med  honom  för- 

(109) 


-  iio  — 

liet  existera  i  samma  verld,  kunna  de  icke  undgå  att  råka  i  strid, 
hvilken  måste  slutas  med  endera  maktens  undergång.  Hela  den 
närvarande  nådeshushållningen  bar  varit  en  vexling  af  ljus  och 
mörker,  h varunder  sanningen  småningom  gjort  allt  större  eröf- 
ringar  utan  att  dock  hafva  fullkomligt  besegrat  mörkret.  Efter 
messiasrikets  klara  middagssol  följer  äfven  en  tid  af  balf dunkel, 
då  det  "hvarken  är  dag  eller  natt,"  men  mot  aftonen  blir  det 
åter  ljust. 

166.  På  ett  eller  annat  sätt  slipper  satan  lös  ur  sitt  fängelse 
i  af  grunden  (Upp.  20:  2,  7)  och  begifver  sig  till  jordens  aflägs- 
naste  trakter  för  att  från  dessa  mörkrets  sista  bålverk  bedrifva 
sin  agitation  och  sina  storslagna  stridsplaner  emot  ljusets  konung 
och  hans  representanter  på  jorden.  Ännu  en  gång  stå  ljus  och 
mörker  harneskklädda.emot  hvarandra,  hvardera  under  sina  egna 
furstars  anförande,  ännu  en  gång  darrar  jorden  och  verldsrym- 
den  under  dessa  makters  sammandrabbning.  Det  är  mörkrets 
sista  förtviflade  ansträngning  att  försvara  sin  tillvaro  i  verlds- 
alltet.  Men  eld  faller  ifrån  himmelen  och  förstör  fienderna,  och 
en  verldsbrand  tändes,  under  hvilken  "elementerna  upplösas  af 
hetta  och  de  verk,  som  äro  deruppå,  förbrännas."  Naturens  alla 
krafter  lössläppas,  elden  från  jordens  innandömen  och  elden  från 

bundna  asiatiska,  afrikanska  och  europeiska  folken  i  deras  strid  mot  Guds  folk, 
hvilken  slutar  med  deras  eget  fullständiga  nederlag  och  förstöring.  Namnet  Magog 
förekommer  i  1  Mos.  10:  2  såsom  namn  på  Jafets  andre  son,  och  fornforskare  anse  det 
vara  en  benämning  på  de  gamle  skytierna,  ett  vildt  folk  norr  om  Kaukasus.  Men  i 
profetens  framställning  är  det  icke  så  mycket  fråga  om  något  visst  folk  som  fastmer 
det  gudsfiendtliga  verldsväldet  sjelf t,  sådant  det  i  den  yttersta  tiden  framträder  i  sin 
högsta  utveckling  (se  §  152  och  not).  Det  är  samma  verldsvälde,  hvars  strid  och  un- 
dergång äfven  förutsäges  af  de  andra  profeterna  (se  Joel  3:  9  f.;  Mik.  4: 11  f.;  Sak.  14 
kap.).  På  dessa  profetior  grundar  sig  synen  i  Upp.  19: 17-21  om  de  antikristiska  här- 
skarornas strid  mot  konungarnes  konung  och  deras  fullständiga  förstöring.  Detta  in- 
träffar före  det  tusenåriga  rikets  upprättande.  Att  benämningen  Gog  och  Magog  an- 
vändes för  att  beteckna  det  åter  uppträdande  verldsväldet  mot  slutet  af  det  tusen- 
åriga riket,  är  ej  så  besynnerligt,  då  vi  besinna,  att  denna  benämning  icke  åsyftar 
några  vissa  folk,  utan  betecknar  den  onda  verldsmakten  sjelf  i  dess  olika  grader  af 
utveckling.  Under  det  tusenåriga  rikets  tid  är  det  onda  icke  helt  och  hållet  utplånadt 
ur  verldsskapelsen,  men  det  saknar  en  sammanhållande,  planläggande  och  ledande 
anförare.  Men  sedan  satan  blifvit  lös  från  sin  tusenåriga  fångenskap,  skall  han  för- 
samla ondskans  spridda  krafter  och  organisera  dem  till  en  stark  verldsmakt,  som  slut. 
ligen  vågar  en  af  görande  drabbning  för  att,  om  möjligt,  störta  Kristi  rike,  sådant  det 
framträder  i*  de  sannt  gudfruktiga  på  jorden.  Denna  strid  framställes  i  den  profetiska 
synen  på  ett  sådant  afstånd,  att  den  sammantränges  till  en  enda  drabbning,  men  vi 
torde  likväl  böra  fatta  den  såsom  en  under  en  längre  tid  fortgående  strid  emellan  det 
onda  och  goda,  hvilken  slutligen  afgöres  genom  en  hufvuddrabbning,  i  hvilken  ond- 
skans välde  för  evigt  tillintetgöres. 
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himmelen  förvandla  snart  den  sköna  skapelsen  till  en  rykande 
askhög.  Det  är  den  nödvändiga  reningsprocessen,  hvarigenom 
det  onda  utrensas  ur  Guds  skapelse  och  bortföres  till  sin  egen 
plats,  mörkret  derutanför.  Ändtligen  har  ondskans  välde  blifvit 
krossadt.  Den  slutliga  verldsdomen  inträder  och  gör  skilsmes- 
san  emellan  ljus  och  mörker  fullständig  och  evig.  Nu  har  Kristus 
regerat,  tills  alla  hans  fiender  blifvit  lagda  till  hans  fötter.  En 
ny  himmel  och  en  ny  jord,  en  återvunnen  och  förhärligad  men- 
niskoverld,  en  återstäld  harmoni  emellan  änglar  och  menniskor, 
emellan  himmel  och  jord,  emellan  Gud  och  hans  skapelse  fram- 
går såsom  frukter  af  hans  förmedlande  verk  i  återlösningen  och 
hans  messianska  regering.  Såsom  en  helig  offerskänk  lägges 
den  förhärligade  och  sälla  verldsskapelsen  ned  vid  Guds  fötter, 
på  det  att  han  må  vara  allt  i  alla.  Lif  sgemenskapen  emellan  Gud 
och  hans  skapelse  är  nu  fullkomlig.  Från  Guds  tron  flöda  de 
salighetsströmmar,  som  för  evigt  uppfylla  h varje  längtan,  h varje 
behof,  från  Guds  ansigte  utstrålar  det  ljus,  som  i  evighet  upp- 
lyser, fröjdar  och  förhärligar  hvarje  varelse.  Gud  är  allt  i  alla. 
En  ren  kärlek,  ett  harmoniskt  lof,  utgörande  ett  härligt  återsken 
af  Guds  kärlek,  är  det  tackoffer,  som  de  frälsta  bringa  sin  Gud. 
Och  detta  ljufliga  tillstånd  skall  icke  af  brytas  af  någon  tidens 
vexling.     Det  är  evigt. 

167.  Innan  detta  fullkomliga  sällhetstillstånd  kan  inträda, 
måste,  såsom  ofvan  är  nämdt,  skilsmessan  mellan  det  onda  och 
goda  blifva  fullständig  och  evig.  Detta  skall  ske  genom  den 
yttersta  domen.  Likasom  messiasriket  inledes  af  den  messianska 
domen,  så  inledes  evighetstillståndet  också  af  en  dom,  den  yt- 
tersta domen.  Och  såsom  messiasriket  föregås  af  de  troendes 
uppståndelse,  så  föregås  evighetstillståndet  af  alla  de  öfrigas 
uppståndelse.  Derom  heter  det  i,  Upp.  20:  5:  "De  andra  döde 
blefvo  icke  lef vande,  förrän  de  tusen  åren  hade  blifvit  fullända- 
de." Och  i  v.  13:  "Hafvet  gaf  igen  sina  döda,  och  de  blefvo 
dömda  hvar  och  en  efter  sina  gerningar."  Detta  är  "domens 
uppståndelse"  (Joh.  5:  29),  "de  orättfärdigas  uppståndelse" 
(Apg.  24:  15),  i  hvilken  de  rättfärdiga  icke  komma  (Joh.  5:  24; 
Rom.  8:  1),  men  i  hvilken  de  orättfärdiga  uppvakna  till  evig  f  ör- 
smädelse  och  blygd  (Dan.  12:  2).  Denna  uppståndelse  är  allmän. 
Alla  döda,  stora  och  små,  skola  uppstå  och 'inställas  inför  tronen 
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(Upp.  20:  12).  Ingen  skall  kunna  gömma  sig  eller  qvarblifva  i 
grafven,  ty  jord  och  himmel  fly  bort  (v.  11),  jorden,  hafvet  och 
dödsriket  utlemna  sina  döda  (v.  13).  Om  denna  uppståndelses 
beskaffenhet  och  möjlighet  gälla  hufvudsakiigen  samma  anmärk- 
ningar, som  vi  förut  uttalat  om  de  troendes  uppståndelse.  Kropp, 
själ  och  ande  skola  återförenas.  Individualiteten  skall  bibe- 
hållas såsom  en  följd  af  den  återstälda  identiteten  emellan  kropp, 
själ  och  ande.  Uppståndelsekroppen  är  äfven  hos  dem  en  ande- 
kropp, afpassad  efter  deras  tillstånd.  Men  den  skiljer  sig  från 
de  saligas  deri,  att  den  icke  är  förhärligad  utan  vanhederlig, 
h varför  de  otrogna  uppvakna  till  evig  skam  (Dan.  12:  2).  De 
otrognas  uppståndelse  till  dom  är  en  nödvändig  rättvisans  åt- 
gärd för  att  en  rättvis  dom  skall  kunna  fällas.  Då  kropp,  själ 
och  ande  hafva  syndat  gemensamt,  är  det  rättvist,  att  de  ock 
skola  lida  gemensamt.  Själen  skall  icke  ensamt  lida  för  krop- 
pens gerningar,  utan  hvad  som  är  utsådt  i  köttet,  skall  upp- 
skäras af  köttet. 

168.  Det  är  en  orubblig  lag  i  Guds  styrelse,  att  hvar  och 
en  skall  få  igen,  hvad  han  utsått.  Tillämpningen  af  denna  lag 
i  tiden  är  Guds  dom  i  verldshistorien,  Guds  dom  öfver  verlden. 
"Somliga  menniskors  synder  äro  uppenbara  och  gå  före  dem  till 
dom,"  säger  aposteln  (1  Tim.  5:  24).  En  sådan  dom  öfveigick 
Judas  Iskariot,  då  han  på  ett  uppenbart  sätt  fick  ett  ömkligt  slut 
(Apg.  1:  18).  Sådana  domar  hafva  gång  efter  annan  öfvergått 
hela  verlden,  hvarpå  den  stora  floden  och  Sodoms  och  Gomorras 
förstöring  äro  exempel.  Om  den  dom,  som  öfvergår  verlden  vid 
Kristi  ankomst,  hafva  vi  förut  talat.  Men  det  gifves  en  yttersta 
dom,  verldens  sista  stora  bokslut  och  summan  af  alla  föregå- 
ende domar.  Om  en  dom  profeterade  redan  Enok,  den  sjunde 
ifrån  Adam  (Jud.  14,  15),  om  den  tillkommande  domen  talade 
Paulus  inför  sin  orättfärdige  domare,  Felix  (Apg.  24:  25),  och  vi 
hafva  redan  sett,  att  bibelns  sista  bok  låter  evighetstillståndet 
inledas  af  den  yttersta  domen  (Upp.  20:  11-14).  Hvarje  men- 
niskas  samvete  vittnar,  att  en  räkenskap  förestår.  Derför  blef 
Felix  så  förskräckt,  när  han  hörde  om  den  tillkommande  domen. 
Hela  det  närvarande  tillståndet  pekar  framåt  mot  en  dom,  der 
fullkomlig  rättvisa  skall  skipas.  I  denna  verlden  triumferar 
ondskan,  och  dygden  förföljes.     Endast  en  slutlig  dom,  der  rätt- 
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visan  kommer  till  sin  fulla  rätt,   kan  förklara   och    rättfärdiga 

Guds  verldsregering. 

169.  Alla  menniskor,  som  icke  genom  tron  öfvergått  från 
döden  till  lifvet  (Joh.  5:  24),  skola  enligt  Guds  ord  inställas  in- 
för Guds  domstol.  Derom  heter  det  i  Ebr.  9:27:  "Det  är  men- 
niskan  förelagdt  en  gång  dö  och  sedan  dom."  Och  åter  i  Rom. 
2:3:  "Menar  du,  o  menniska,  som  dömer  dem  som  göra  sådant 
och  sjelf  gör  det  samma,  att  du  skall  kunna  undfly  Guds  dom.'' 
Och  åter:  "Den  som  förvillar  eder,  han  skall  bära  sin  dom, 
hvem  han  än  må  vara"  (Gal.  5:  10).  Och  åter:  "Dom  utan  barra- 
hertighet  skall  öfvergå  den,  som  icke  har  gjort  barmhärtighet" 
(Jak.  2:  13).  Enligt  Jesu  utsago  hafva  Sodoms  och  Gomorras 
innevånare  ännu  en  dom  att  vänta  (Matt.  10:  15;  jfr  11:  22-24). 
Äfven  de  fallna  änglarne  hafva  en  dom  att  vänta,  såsom  det  heter 
i  2  Petr.  2:4:  "Gud  skonade  icke  de  änglar,  som  syndade,  utan 
störtade  dem  till  af  grunden  och  öfverlemnade  dem  åt  mörkrets 
kedjor,  förvarade  till  dom."  Och  åter:  "De  änglar,  som  icke  be- 
höllo  sitt  furstadöme,  utan  öfvergåfvo  sitt  eget  hem,  dem  har 
han  med  eviga  bojor  i  mörker  förvarat  till  den  stora  dagens 
dom"   (Jud.  6). 

170.  Det  är  inför  Guds  domstol  såväl  de  ogudaktiga  som 
de  onda  änglarne  skola  ställas,  men  domen  skall  utföras  genom 
Kristus.  Såsom  medlare  i  skapelsen,  försynen  och  återlösningen 
är  han  mäktig  och  värdig  att  döma  verlden.  I  Apg.  17:  31  står: 
"Gud  har  fastställt  en  dag,  på  hvilken  han  vill  döma  verlden 
med  rättfärdighet,  genom  den  man  hvilken  han  har  dertill  be- 
stämt." Och  åter:  "Han  är  den  af  Gud  bestämde  domaren  öfver 
lefvande  och  döda*'  (kap.  10:  42).  Och  åter:  "Han  har  ock  gifvit 
honom  makt  att  hålla  dom,  emedan  han  är  Menniskosonen"  (Joh. 
5*  27).  Och  åter:  "Icke  heller  dömer  Fadern  någon,  utan  all 
dom  har  han  gifvit  åt  Sonen"  (v.  22).  Den  verld,  som  dömde 
Jesus  till  döden,  skall  inställas  för  honom  personligen  för  att 
erhålla  sin  dom. 

171.  Denna  dom  böra  vi  likväl  icke  betrakta  såsom  en  iso- 
lerad handling,  som  försiggår  på  en  dag  af  24  timmar,  utan  i 
stället  såsom  slutresultatet  af  hvarje  syndig  varelses  handlingar 
vändt  emot  henne  sjelf  Det  ord,  som  i  nya  testamentets  grund- 
språk användes  för  dom  (krisis),  betyder  granskning,  prof  ning, 
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urskiljning.  Domen  består  i  karakterens  och  handlingarnas 
noggranna  prof  ning  i  den  fullkomliga  rättvisans  ljus.  "Det 
onda  och  det  goda,  som  äfven  på  jorden,  fastän  utvärtes  sam- 
manblandade, äro  till  sin  natur  och  sitt  väsen  åtskilda,  skola  er- 
hålla en  slutlig  och  fullständig  skilsmessa.  Domedagen  återför 
till  sin  ursprungliga  grund,  hvad  som  här  synes  vara  samman- 
blandadt.  Vid  den  stora  skilsmessa,  som  förestår  verldsalltet, 
skall  hvarje  enskildt  lif  dragas  och  beherskas  af  makten  i  det 
element,  som  det  beviljat  tillträde  till  sig.  Den  som  mottagit 
Kristi  ande  och  ljus,  skall  af  honom  dragas  till  hans  ljusrike; 
den,  som  låtit  mörkrets  ande  regera  i  sitt  hjerta,  skall  blifva  ett 
rof  för  mörkrets  makt"  (Olshausen).  På  skriftens  målande  sätt 
framställes  denna  granskning  såsom  en  inställelse  inför  en  stor 
hvit  tron,  der  böckerna  upplåtas  och  hvar  och  en  dömes  efter 
som  det  är  skrifvet  i  böckerna  (Upp.  20:  11-15).  Den  mensk- 
liga  karakterens  bok,  samvetets  bok  och  minnets  bok  torde  vara 
dessa  böcker,  som  af  slöja  hela  menniskans  inre  och  yttre  lif. 
Ett  är  säkert,  att  intet  skall  blifva  f örborgadt  för  hans  eldsblick, 
som  sitter  på  tronen.  Han  skall  ock  "bringa  i  ljuset  hvad  i 
mörker  är  fördoldt  och  uppenbara  hjertans  uppsåt"  (1  Kor.  4: 
5).  Redan  i  detta  lifvet  afbildar  sig  brottet  och  lasten  i  men- 
niskans uppsyn  och  kroppens  beskaffenhet.  Detta  kommer  fram- 
för allt  att  vara  fallet,  då  ondskan  fullkomligt  genomträngt  men- 
niskans väsen  och  gjort  henne  mogen  för  fördömelsen.  Detta  är 
grunden  till  den  eviga  försmädelse  och  blygd,  som  de  ogudak- 
tiga  skola  komma  att  känna,  då  intet  smicker  och  ingen  förställ- 
ning längre  döljer  deras  nakna  elände. 

172.  Den  yttersta  domen  står  i  ett  visst  sammanhang  med 
de  domar,  som  i  tiden  öfvergå  den  syndige,  ja,  den  är  blott  den 
naturliga  utvecklingen  af  den  dom,  som  redan  från  början  hvilar 
öfver  all  synd.  Derom  heter  det  i  Rom.  5:  16:  "Domen  kom 
jenoni  en  till  fördömelse."  Och  åter  i  Joh.  3:  18:  "Plvilken 
som  icke  tror,  han  är  redan  dömd,  emedan  han  icke  trodde  på 
Guds  eiifödde  Sons  namn."  Den  allmänna  syndigheten  är  redan 
i  sig  sjelf  fördömlig,  men  då  dertill  kommer,  att  en  menniska 
förkastar  den  frälsning  Gud  i  Kristus  beredt  henne,  stadfäster 
hon  domen  öfver  sig  sjelf,  såsom  det  heter  i  Joh.  3:19:  "Detta 
är  domen,  att  ljuset  har  kommit  i  verlden,  och   menniskorna  äh 
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skade  mörkret  mer  än  ljuset,  ty  deras  gerningar  voro  onda."  I 
denna  mening  kan  verlden  sägas  redan  vara  dömd,  emedan  bon 
genom  förkastande  af  den  uppenbarade  sanningen  stadfäster  sin 
dom,  såsom  det  i  Job.  12:  31  beter:  "Nu  går  domen  öfver  denna 
verlden."  I  menniskans  samvete  förnimmes  denna  dom  såsom 
en  fruktan;  förtviflan  är  endast  en  inre  vissbet  om  sin  fördö- 
melse, bvilken  öfvergår  till  "en  förskräcklig  domens  förbidan" 
(Ebr.  10:  27).  I  det  yttre  uppenbarar  sig  denna  dom  i  tiden  i 
hvarjebanda  straffdomar,  hvarpå  Sodom  ocb  Gomorra  äro  var- 
nande exempel  (2  Petr.  2:6),  men  dessa  äro  blott  förebud  till  en 
svårare  dom  (Matt.  10:  15;  11:  22-24). 

173.  Den  yttersta  domen  beböfver  blott  anknyta  sig  till 
den  dom,  som  redan  förefinnes  i  samvetet  ocb  uppenbarar  sig  i 
tidens  nöd,  samt  skärpa  ocb  stadfästa  denna.  De  grundsatser, 
efter  hvilka  domen  skall  ske,  finnas  redan  i  b  varje  menniskas 
samvete  ocb  i  Guds  ord.  Gerningarna  såsom  ett  uttryck  för  den 
inre  sinnesbeskaffenheten  äro  det  scbibbolet,  som  af  gör  b  varje 
menniskas  öde.  Ocb  då  skola  alla  gerningar  komma  fram  ocb 
prof  vas  till  sitt  verkliga  värde.  "Gud  skall  gifva  b  var  ocb  en 
efter  hans  gerningar"  (Rom.  2:  6).  "För  bvart  ocb  ett  fåfängt 
ord,  som  menniskorna  tala,  skola  de  göra  räkenskap  på  domedag" 
(Matt.  12:  36). 

174.  Omutlig  rättvisa  skall  utmärka  Guds  dom.  "Min  dom 
är  rättfärdig,"  säger  Jesus  (Job.  5:  30).  "Vi  veta,  att  Guds  dom 
är  rätt  öfver  dem,  som  göra  sådant,"  heter  det  (Rom.  2:2).  Ocb 
åter:  "Gud  skall  döma  verlden  med  rättfärdighet"  (Apg.  17:  31). 
Och  åter:  "Hos  Gud  är  intet  anseende  till  person"  (Rom.  2:  11). 
Då  skall  rättvisan  komma  till  sin  fulla  rätt,  och  alla  motsägelser 
i  Guds  närvarande  verldsregering  erhålla  sin  lösning.  Hvarje 
menniska  skall  då  få  sin  rätt.  Till  Guds  rättvisa  hör,  att  han 
skall  döma  hvar  och  en  efter  det  ljus  han  egt,  hvarför  det  för 
dem,  som  saknat  uppenbarelsens  ljus,  blir  drägligare  på  dome- 
dagen än  för  dem,  som  syndat  under  detta  ljus  (se  Matt.  10:  15; 
11:  22-24;  12:  41-42).  "Hvar  och  en  åt  hvilken  mycket  har 
blifvit  gifvet,  af  honom  skall  mycket  varda  utkrafdt,  och  den  åt 
hvilken  man  har  anförtrott  mycket,  af  honom  skall  man  fordra 
mera"  (Luk.  12:  48).  Domen  är  en  rättvisans  efterräkning  med 
den  syndiga  menniskan,  der  hvar  och  en  personligen  med  alla 
sina  gerningar  prof  vas  till  sitt  verkliga  värde. 
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ANDRA  KAPITLET. 

De  orättfärdigas  förtappelse  och  straff, 

1 75.  Den  yttersta  domen  skall  icke  blott  granska  och  uppen- 
bara menniskornas  tillstånd  och  gerningar,  utan  äfven  af  kunna 
utslaget  om  den  eviga  bestämmelse,  som  blifver  följden  af  livars 
och  ens  tillstånd.  För  de  orättfärdiga  blifver  denna  domsafkun- 
nelse  fördömelse  (1  Kor.  11:  32),  men  för  de  rättfärdiga  finnes 
ingen  fördömelse  (Rom.  8:1),  emedan  de  genom  tron  på  Kristus 
blifvit  frälsta  derifrån  (Joh.  5:  24;  Rom.  8:  34).  Det  ord,  som 
är  öfversatt  med  fördömelse  (katakrisis),  betyder  egentligen 
frånskiljning,  d.  v.  s.  frånskiljning  från  Gud.  Fördömelsen  be- 
står i  fullständig  och  evig  skils?nessa  från  Gud  och  all  sällhet.  I 
Rom.  5:  16  heter  det,  att  domen  kom  till  fördömelse.  I  1  Kor. 
11:  32  skiljes  emellan  den  dom,  som  öfvergår  felande  kristna, 
och  den  fördömelse,  som  träffar  verlden.  Domen  utgör  å  ena 
sidan  en  stadfästelse  af  de  rättfärdigas  sällhet  (Matt.  25:  34)  och 
å  andra  sidan  ett  afkunnande  af  de  orättfärdigas  förkastelse 
(v.  41). 

176.  Fördömelsen  kallas  med  af  seende  på  den  eviga  skils- 
messan  från  Gud  förtappelse.  I  Matt.  7:  13  säges,  att  "den 
porten  är  vid  och  den  vägen  är  bred,  som  drager  till  förtappel- 
se." I  Rom.  9:  22  heter  det,  att  "vredens  kärl  äro  tillredda  till 
förtappelse."  Judas  Iskariot  kallas  förtappeisens  son  (Joh.  17: 
12),  och  så  benämnes  äfven  Antikrist  (2  Tess.  2:3).  Il  Tim. 
6:  9  säges,  att  begärelserna  "sänka  menniskorna  i  förderf  och 
förtappelse,"  och  i  Ebr.  10:  39  talas  om  att  undandraga  sig  fräls- 
aingen till  förtappelse.  Vidare  står  det  i  2  Petr.  3:7:  "De  nu- 
varande himlarne  och  jorden  äro  genom  hans  ord  sparda  och  åt 
?ld  förvarade  till  de  ogudaktiga  menniskornas  doms  och  förtap- 
pelses  dag."  Emedan  synden  leder  till  förtappelse,  framställes 
en  i  synden  lefvande  menniska  redan  i  denna  tiden  såsom  för- 
tappad (Luk.  19:  10).  Hennes  förtappelse  framhålles  dermed 
så  viss,  som  om  den  redan  vore  inträdd,  fastän  förtappeisen  i 
egentlig  mening  är  det  mål,  hvartill  hennes  väg  slutligen  leder 
(Matt.  7:  13).     På  samma  sätt  säges   det  i  Joh.  3:  18,  att  den 
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som  icke  tror  är  redan  dömd  —  d.  v.  s.  hans  dom  är  redan  af- 
gjord,  fastän  den  först  i  den  yttersta  domen  blir  afkunnad  och 
verkstäld.  Så  länge  menniskan  lefver  i  nådatiden,  har  förtap- 
peisens tillstånd  icke  inträdt  och  blifvit  orubbligt  faststäldt, 
hvarför  hon  genom  omvändelse  och  tro  kan  frälsas  derif rån  (Luk. 
15:  24),  hvilket  deremot  icke  är  möjligt,  sedan  detta  tillstånd 
har  inträdt.  Grundtextens  ord  för  förtappad  betyder  visser- 
ligen stundom  endast  borttappad,  men  att  det  i  vissa  samman- 
hang innebär,  att  något  är  för  alltid  förloradt  eller  förspildt, 
kunna  vi  förstå  af  Matt.  26:  8  och  Mark.  14:  4,  der  ordet  använ- 
des om  den  efter  Judas'  mening  onyttigt  förspilda  smörjeisen. 
Att  den  eviga  förtappeisen  utesluter  all  tanke  på  frälsning,  fram- 
går äfven  af  1  Kor.  15:  18,  der  aposteln  säger,  att  de  i  Kristus 
af  somnade  äro  förtappade,  om  Kristus  icke  är  uppstånden.  För 
aposteln  var  all  frälsning  så  förbunden  med  Kristus,  att  han  icke 
alls  kunde  tänka  sig  någon  frälsning  utom  honom  (se  v.  17;  jfr 
Apg.  4:  12).  Deraf  följer,  att  han  icke  alls  skulle  kunnat  tänka 
sig  någon  frälsning  för  de  troende,  om  Kristus  icke  uppstått. 
Det  är  ett  sådant  hopplöst  tillstånd  han  uttrycker  med  ordet 
"förtappad."  I  Fil.  3:  19  säger  han  äfven  om  fienderna  till 
Kristi  kors,  att  deras  ände  är  förtappelse.  Detta  utesluter  all 
tanke  på,  att  förtappeisen  skall  upphöra.  Förtappeisen  är  icke 
heller  det  samma  som  tillintetgörelse.  Detta  framgår  tydligt  af 
Upp.  17:  8,  11,  der  det  säges,  att  vilddjuret  skall  gå  bort  till  för- 
tappelse, jemfördt  med  kap.  19:  20,  der  det  säges,  att  det  blef 
kastadt  i  den  brinnande  sjön,  i  hvilken  det  enligt  kap.  20:  10 
skall  plågas  dag  och  natt  i  evigheters  evighet. 

177.  Den  förtappades  tillstånd  f ramställes  i  skriften  såsom 
ett  straff,  hvarigenom  Guds  härad  och  vrede  drabbar  den  fördömde. 
IMatt.  25:  46  heter  det:  "Dessa  skola  gå  bort  till  evigt  straff. "- 
Och  i  2  Petr.  2:  9  säges,  att  Herren  kan  "fängsla  och  till  straff 
på  domens  dag  förvara  de  orättfärdiga."  I  Ebr.  10:  29  står: 
"Huru  mycket  värre  straff,  menen  I,  skall  icke  då  den  anses  för- 
tjena,  som  har  förtrampat  Guds  Son."  Straffet  är  ett  uttryck 
för  Guds  misshag  till  synden  eller  Guds  vrede,  som  träffar  syn- 
daren, derigenom  att  Gud  låter  syndens  följder  drabba  honom.1) 


i»  De  fördömdas  straff  framställer  ingenstädes  i  skriften  såsom   en  tuktan  till  de 
straffades  förbättring'.    Det  framställes  tvärtom  såsom  en  vedergällning  (Rom.  1*2:  19), 
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Derora  heter  det  i  Rom.  2:  5:  "Genom  din  hårdhet  och  ditt 
obotfärdiga  hjerta  samkar  du  öfver  dig  sjelf  vrede  på  vredens 
dag,  när  Guds  rättvisa  dom  varder  uppenbar."  Detta  straff  bör 
dock  icke  betraktas  såsom  tillfredsställelsen  af  den  guddomliga 
hämdkänslan,  utan  såsom  de  orubbliga  följderna  af  syndarens 
egen  synd  och  olycka,  såsom  kan  ses  af  Matt.  23:  35:  "På  det 
att  öfver  eder  skall  komma  allt  rättfärdigt  blod,  som  är  utgjutet 
på  jorden."  Straffet  är  blott  synden,  som  går  igen  i  alla  sina 
olyckliga  följder.  Af  syndaren  erfares  detta  som  en  smärta  och 
en  bedröfvelse.  Den  rike  mannen  sade:  "Jag  pinas  i  denna  låga" 
(Luk.  16:  24).  De  som  tillbedja  vilddjuret  "hafva  ingen  ro 
h varken  dag  eller  natt"  (Upp-  14:  11).  "Nöd  och  trångmål  öfver 
hvar  och  en  menniskas  själ,  som  gör  det  onda"  (Rom.  2:  9). 

1*78.  Huru  vidsträckta  verkningarna  af  en  menniskas  hand- 
lingar kunna  blifva,  derpå  finnes  ett  märkligt  exempel  i  det  sam- 
manhang emellan  orsak  och  verkan,  som  uppenbarar  sig  i  natu- 
ren. Derom  yttrar. en  författare  följande:  "Hvarje  intryck, 
som  en  menniska  genom  sina  ord  eller  sina  rörelser  gör  på  luften, 
vattnet  eller  den  fasta  jorden,  frambringar  en  serie  af  föränd- 
ringar i  det  ena  eller  andra  af  dessa  element,  som  aldrig  upphöra. 
Det  ord,  som  i  denna  stund  utgår  från  min  mun,  frambringar 
dallringar  eller  vågrörelser  i  luften,  och  dessa,  ehuru  osynliga 
för  menniskans  ögon,  utvidga  sig  i  h varje  rigtning,  till  dess  de 
hafva  till  ryggalagt  vägen  omkring  jordklotet  och  tillvägabragt 
en  förändring  i  hela  atmosferen;  icke  heller  kommer  en  enda 
omloppsrörelse  att  fullborda  effekten,  utan  den  mening,  som  jag 
nu  yttrar,  medför  en  förändring  i  hela  atmosferen  för  all  fram- 
tid. Så  att,  såsom  professor  Babbage,  hvilken  vi  hafva  att  tacka 
för  den  första  moraliska  tillämpningen  af  denna  mekaniska  prin- 
cip, anmärker,  'luftkretsen  är  ett  enda  stort  bibliotek,  på  hvars 

hvarigenom  syndaren  får  skörda  följderna  af  sina  egna  synder  (Gal.  6 :  7).  Ingenstä- 
des antydes  någon  förbättring  såsom  följd  af  straffet,  utan  i  stället  talas  om  de  ogud- 
aktigas  förhärdelse  (Upp.  16:  11).  De  ogudaktigas  straff  skall  vara  ett  "evigt  förderf" 
(2  Tess.  1:  9),  icke  en  tuktan  till  förbättring.  Det  i  Matt.  25: 46  förekommande  ordet  i 
grundspråket  (kolasis),  som  närmast  öfversättes  med  tuktan,  betyder  dock  icke  en 
tuktan  till  förbättring,  h vilket  framgår  dels  deraf,  att  denna  tuktan  är  evig  i  samma 
betydelse  som  det  eviga  lifvet  är  evigt,  dels  deraf  att  detta  ord  på  andra  ställen  i  nya 
testamentet  användes  liktydigt  med  straff  utan  afseende  på  den  straffades  förbättring 
(2  Petr.  2:  9  jemfördt  med  v.  12,  17).  Se  P.  W  :s  N.  T.  anm.  till  Matt.  25:  46.  Nya  testa- 
mentet använder  ett  annat  ord  för  tuktan  (paideia),  när  det  är  fråga  om  en  tuktan 
under  nådatiden  till  förbättring  (se  Ebr.  12:  5,  7,  8,  11). 
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sidor  allt,  hvad  mannen  någonsin  yttrat  eller   qvinnan   hviskat, 
är  för  evigt  skrifvet.'    Icke  ett  ord  har  någonsin  undsluppit  död- 
liga läppar,  hvarken  till  dygdens  försvar  eller  sanningens  för- 
vändande, icke  ett  skri  af  ångest  utgått  från  den  förtryckte,  eller 
en  befallning  om  en  grym  gerning   från  förtryckaren,  icke   ett 
falskt  och  smickrande  ord  från  bedragaren,  som  icke  är  på  ett 
outplånligt  sätt  inf ördt  i  registret  af  den  luftkrets  vi  andas.   Och 
kunde  en  menniska  råda  öfver  den  matematiska  insigten  hos 
högre  andar,  så  skulle   h varje  luftpartikel,  som  på  detta  sätt 
blifver  satt  i  rörelse,  kunna  spåras  genom  alla  sina  förändringar 
med  lika  mycken  säkerhet,  som  astronomen  kan  utpeka  vägen 
för  himlakropparne.     Det  betyder  intet,  huru  många  stormar 
hafva  försatt  atmosferen  i  vild  rörelse  och  hvirflat  omkring  den 
i  oräkneliga  former,  det  betyder  intet,  huru  många  kämpande 
vågor  hafva  korsat  och  blandat  sig  med  hvarandra;  vägen  för 
hvarje  rörelse  är  bestämd  och  grundad  på  matematiska  lagar. 
Att  följa  den  med  sina  ögon  fordrar  dock  en  kraft  i  analysen, 
som  öfvergår  den  menskliga  förmågan;  men  vi  kunna  väl  förstå, 
att  Guds  kraft  förmår  det,  som  är  vida  mera.      På  samma  sätt 
förhåller  det  sig  äfven  med  vattnet.     Ingen  våg  har  någonsin 
rest  sig  ur  dess  sköte,  ingen  köl  någonsin  plöjt  dess  yta,  som 
icke  har  utsändt  ett  inflytande  och  en  förändring  i  hvarje  ocean 
och  modifierat  hvarje  våg,  som  der  rullat  fram,  till  de  aflägs- 
naste  stränder.      Då  skeppet  genomskär  djupet,  sluta  sig  de  de- 
lade vågorna  åter  tillsamman  och  hvarje  spår  af  rubbning  för- 
svinner snart  för  den  menskliga  blicken.      Icke  dess  mindre  är 
det  säkert,  att  hvarje  fåra,  som  på  detta  sätt  blifvit  gjord  i  vatt- 
net, utsändt  sitt  inflytande  genom  hela  vattenmassan,  så  att  det 
kan  kalkyleras  genom  bestämda  formler;  och  det.  kan  hända,  att 
högre  andar  efter  grunderna  för  en  himmelsk  matematik  kunna 
spåra  vägen  för  de  oräkneliga  skepp,  hvilka  befarit  dess  yta, 
lika  lätt   som  astronomen  planeternas  eller  kometernas  banor. 
Den  fasta  jorden  likaledes  bibehåller  lika  ihärdigt  alla  de  in- 
tryck, som  vi  göra  på  henne;   icke  ett  fotsteg  af  en  menniska 
eller  djur  lemnar  sitt  märke  efter  sig  på  hennes  yta,  som  icke 
medför  en  ständig  förändring  af  hela  jordklotet.     Hvar  enda  en 
af  dess  oräkneliga  atomer  behåller  qvar  och  visar  tecknet  till  en 
oändligt  liten,  men  dock  reel  verkan  deraf  för  all  kommande  tid. 
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Det  är  äfven  för  litet  för  de  menskliga  sinnenas  varseblifning. 
Men  i  en  högre  sfer  kunna  förnimmelseorganer  finnas,  som  äro 
skarpa  nog  för  att  spåra  det  genom  alla  sina  förändringar  och  så 
göra  hvarje  atom  af  jordklotet  till  ett  lef vande  vittnesbörd  om 
hvarje  varelses  handlingar."2) 

179.  Derför  talar  skriften  äfven  om  en  plats,  der  de  ogud- 
aktiga  skola  lida  straffet.  Denna  plats  kallas  gehenna,  h vilket 
ord  vanligen  öfversättes  med  helvete.  Ordet  gehenna  kommer 
ifrån  Gehinnom  eller  Hinnoms  dal,  en  plats  utanför  Jerusalem, 
der  israeliterna  under  afguderiets  tider  offrade  sina  barn  åt  Mo- 
loek  (2  Kon.  23:  10;  Jer.  1:  32;  19:  2).  Sedan  brann  i  denna  dal 
en  ständig  eld,  der  missdådares  och  döda  djurs  kroppar  förbrän- 
des. Derigenom  kom  ordet  att  i  härledd  betydelse  beteckna  de 
fördömdas  pinorum  eller  helvetet.  I  deuna  betydelse  användes 
det  alltid  i  nya  testamentet.  Att  ett  ord  kan  erhålla  en  annan 
härledd  betydelse  än  den  ursprungliga,  derpå  gifvas  exempel  i 
alla  språk.  I  Mark.  9:  43  heter  det:  "Det  är  dig  bättre  att  ingå 
i  lifvet  lytt  än  att  hafva  båda  händerna  och  fara  till  helvetet 
(grt.  gehenna),  till  den  outsläckliga  elden,  der  deras  mask  icke 
dör  och  elden  icke  utsläckes."  Här  förklaras  gehenna  vara  det- 
samma som  den  outsläckliga  elden.  Följaktligen  kan  dermed 
icke  menas  elden  i  Hinnoms  dal,  ty  den  har  slocknat  för  länge- 
sedan, icke  heller  betyder  det  den  sista  stora  verldsbranden  (2 
Petr.  3:  10),  ty  efter  denna  renande  eld  framträder  den  nya  him- 
melen  och  jorden  (Upp.  21:  1;  20:  11-15),  hvilket  bevisar,  att 
denna  eld  icke  är  outsläcklig.  Det  är  derför  orätt  att  tillämpa 
Matt.  13:  42-43;  25:  41  på  verldens.  förstöring,  emedan  det  på 
dessa  ställen  är  fråga  om  evig  eld.  I  betydelsen  af  de  fördöm- 
das pinorum  användes  ordet  gehenna  äfven  på  följande  ställen: 
"Hvilken  som  säger:  du  dåre!  han  varder  skyldig  till  eldens 
helvete"  (Matt.  5:  22).  Och  åter:  "Bättre  är  dig,  att  en  af  dina 
lemmar  förloras,  än  att  hela  din  kropp  kastas  till  helvetet"  (v. 
29).  Och  åter:  "Radens  mer  för  honom,  som  hafver  makt  att 
förderfva  både  själ  och  kropp  i  helvetet"  (Matt.  10:  28).  Och 
åter:  "I  ormar,  I  huggormars  afföda,  huru  skolen  I  undfly  hel- 
vetets dom"  (Matt.   23:   32).       I   gehenna  eller  helvetet  är  den 

2)  Edward   Hitchcock,   citerad    af  professor   Myrberg  i   Bibelforskaren,   4  årg., 
sid.  219. 
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outsläckliga  elden  (Matt.  18:  9;  Mark.  9:  48),  der  masken  icke 
dör  och  elden  icke  utsläckes  (v.  47).  Det  kallas  derför  den  brin- 
nande ugnen,  der  det  skall  vara  gråt  och  tandagnisslan  (Matt.  13: 
42-43).  I  Matt.  25:  41  heter  det:  "Gån  bort  ifrån  mig,  I  för- 
bannade, till  den  eviga  elden,  som  är  tillredd  åt  djefvulen  och 
hans  änglar!"  I  Upp.  19:  20;  20:  10,  14,  15;  21:  8  kallas  denna 
plats  "eldsjön  som  brinner  med  eld  och  svafvel."  På  alla  dessa 
ställen  åsyftas  en  plats,  der  de  fördömda*  menni skorna  och  de 
onda  änglarne  skola  lida  sitt  eviga  straff.  Beskrifningen  öfver 
denna  plats  är  hemsk:  det  yttersta  mörkret,  gråten  och  tanda- 
gnisslan, en  evigt  gnagande  mask,  outsläckliga  lågor,  en  brin- 
nande svafvelsjö,  en  glödande  ugn  äro  de  fasansfulla  bilderna  af 
gehennas  fördömelse.3) 

180.  Den  tillkommande  vedergällningen  har  ofta  blifvit 
förnekad  på  grund  af  den  af  sky,  som  menniskonaturen  känner 
derför.  Och  det  måste  medgifvas,  att  förtappeisen,  såväl  som 
döden,  är  emot  menniskonaturen,  men  det  hindrar  icke  dess  till- 
varo. Menniskonaturen  afskyr  allt  lidande,  men  det  hindrar 
icke  lidandets  tillvaro  i  den  närvarande  tiden.  Man  anför  Guds 
godhet  och  kärlek  såsom  bevis  för,  att  ingen  menniska  skall  för- 
gås. Dock  kan  detta  äfven  anföras  mot  det  onda,  som  existerar 
i  den  närvarande  tiden.  Om  all  den  nöd,  jemmer,  gråt  och  för- 
tviflan,  som  redan  existerar  i  verlden,  vore  samlad  på  en  plats, 
så  vore  det  redan  ett  helvete  på  jorden.  Och  likväl  är  Gud  kär- 
leksfull och  barmhertig.  Men  om  Guds  kärlek  icke  hindrar  nö- 
dens och  smärtans  tillvaro  i  den  närvarande  tiden,  hvem  kan  då 
säga,  att  Guds  godhet  i  en  tillkommande  verld  skall  hindra  dess 
tillvaro?     Det  ondas  uppkomst  och  tillvaro  är  fullt  ut  lika  oför- 

3)  Att  dessa  uttryck  böra  fattas  bildligt,  ligger  i  sjelfva  sakens  natur.  När  det  talas 
om  masken,  som  icke  dör,  och  elden,  som  icke  utsläckes  (Mark.  9:  43),  kan  man  ju  icke 
tänka  sig  en  materiel  mask  i  en  materiel  eld.  Dessa  uttryck  böra  fattas  såsom  en 
bildlig  framställning  af  ett  lidande,  som  icke  upphör.  Likasom  agnarna  (Matt.  3:  12), 
ogräset  (kap.  13:  30)  och  de  torra  grenarna  (Joh.  15:  6)  äro  bilder  af  de  onda  menni  skor- 
na (se  Matt.  13:  38),  så  är  elden,  i  hvilken  de  brinna,  en  bild  af  det  lidande,  som  drabbar 
dem.  I  främsta  rummet  torde  detta  lidande  bestå  i  ångest,  förtvinan,  sjelfanklagel- 
ser  och  hopplöshet  (Rom.  2:  9).  Men  att  det  äfven  innefattar  kroppsligt  lidande, 
framgår  deraf,  att  de  ogudaktiga  skola  uppväckas  från  döden  (Upp.  20:  13)  samt  med 
kropp  och  själ  kastas  till  gehenn a  (Mark.  9:  43).  På  grund  af  den  vexelverkan,  som 
eger  rum  emellan  själ  och  kropp,  måste  själens  förlorade  tillstånd  återverka  äfven  på 
kroppen.  Redan  i  detta  lifvet  är  själens  återverkan  på  kroppen  så  stor,  att  svåra 
sorger  eller  häftiga  sinnesrörelser  kunna  åstadkomma  kroppsliga  sjukdomar  eller  til] 
och  med  död. 
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Härligt  som  dess  f ortvar  o.  Om  vi  icke  kunna  fullt  utreda  för- 
hållandet emellan  Guds  allmakt  och  Guds  kärlek,  så  böra  vi  der- 
för  icke  förneka  tydliga  sakförhållanden.  Gud  gifver  det  onda 
rättighet  att  existera,  han  gifver  det  tid  och  rum  för  sin  tillvaro, 
men  han  förnekar  det  inträde  i  sin  himmel  och  förbjuder  det  att 
undandraga  sig  sina  egna  Jconseq venser.  Och  detta  är  rättvist. 
Man  talar  om,  att  Gud  icke  skulle  kunna  rättvist  straffa  den  syn- 
dige i  ett  tillkommande  lif.  Men  vi  fråga:  hvilken  rättvisa  vore 
det  att  låta  honom  blifva  ostraffad,  att  likställa  dy g den  med lasten 
och  gifva  den  brottslige  samma  lycksalighet  som  den  rättfär- 
dige? Är  det  icke  rättvist,  att  menniskan  får  skörda,  hvad  hon 
utsår?  Vi  kunna  till  och  med  i  den  närvarande  verldsordningens 
dunkel  spåra  en  rättvisans  lag,  enligt  hvilken  lasten  och  brottet 
icke  blifva  ostraffade.  På  våra  hospitaler  och  asyler  kan  man 
studera  syndens  och  lastens  hemska  följder.  Märkvärdiga  äro 
ock  de  sätt,  på  hvilka  mördare  blifvit  upptäckta  och  till  rättvist 
straff  befordrade.  Alltid  haf va  de  begått  någon  dumhet,  alltid 
har  det  varit  någon  omständighet,  som  blifvit  medel  för  deras 
upptäckande,  eller  ock  haf  va  de  af  outhärdliga  samvetsqval  an- 
gifvit  sig  sjelfva.  Detta  visar,  att  en  guddomlig  rättvisa  vakar 
öfver  verlden,  som  icke  låter  det  onda  blifva  ostraffadt.  Men 
många  lyckas  undkomma  ett  välförtjent  straff  i  detta  lif  vet, 
många  sofva  lika  bra  för  det,  att  de  störtat  sina  medmenniskor  i 
förderf.  Skulle  dessa  undslippa  all  räkenskap?  Ofta  går  det 
den  rättfärdige,  såsom  hade  han  gjort  den  ogudaktiges  gerningar, 
och  den  ogudaktige  såsom  hade  han  gjort  den  rättfärdiges  ger- 
ningar. Hvilken  rättvisa  vore  det  att  låta  dem  båda  få  samma 
slut?  Detta  haf  va  till  och  med  fritänkare  insett,  så  att  de  sagt, 
att  det  för  somliga  menniskor  borde  finnas  ett  helvete. 

181.  Om  det  icke  funnes  någon  tillkommande  vedergäll- 
ning, skulle  Guds  straffdomar  i  det  förflutna  sakna  all  betydelse. 
Syndafloden  skulle  i  sådant  fall  hafva  fört  dem  till  paradisisk 
sällhet,  hvilkas  ondska  jorden  icke  längre  förmådde  bära,  medan 
Noa  till  lön  för  sin  rättfärdighet  under  många  svårigheter  måste 
flyta  omkring  i  en  ark  på  den  förbannade  jorden.  Under  det 
Lot  sökte  sig  skydd  i  en  bergsgrotta  undan  vilddjuren  och  oväd- 
ret, inträdde  Sodoms  och  Gomorras  fråssare  och  blodskändare 
efter  en  hastig  död  i  de  eviga  fridsboningarna.      Enligt  åsigten 
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öm  allas  likställighet  i  den  tillkommande  verlden  bann  förrädaren 
Jadas  till  himmelen  långt  före  Paulus  och  kunde  möta  honom, 
då  han  efter  en  lång,  mödosam  verksamhet  ändtligen  inträdde 
ibland  de  saliga,  med  följande  helsning:  "Du  var  en  dåre,  Paulus, 

som  på  detta  sätt  slet  ut  dig;  du  kunde  såsom  jag  ha  t  va  gått  oeh 
hängt  dig  och  blifvit  salig,  ty  nu  är  du  icke  längre  kommen  än 
jaor."  Till  sädana  konseqvenser  kommer  man  genom  att  för- 
neka en  tillkommande  vedergällning.  All  skilnad  emellan  den 
rättfärdige  och  den  ogadaktige,  emellan  dygd  oeh  last  blir  deri- 
genom  fullständigt  utplånad.  Vidare  förlorade  Krist'  återlös- 
ningsverk  att  betydelse^  om  det  icke  funnes  någon  fördömelse  att 
återlösa  ifrån.  Själskampen  i  Getsemane,  lidandet  på  korset, 
hans  död  och  uppståndelse  vore  öfverflödiga,  om  ieke  menni- 
skorna  vore  i  fara  att  gå  förlorade  i  den  tillkommande  verlden. 
Alla  .bibelställen,  som  tala  om  nödvändigheten  af  sinnesändring, 
ny  födelse,  tro  och  helgelse,  förlora  all  sin  nödvändighet,  om 
man  blir  lika  mycket  salig  utan  allt  detta.  Alla  Jesu  liknelser 
oeh  tal.  som  gingo  ut  på  att  varna  för  den  tillkommande  vreden, 
äro  blott  skrämskott,  om  ingen  är  i  fara  att  förgås.  Förnekan- 
det af  tillkommande  straff  för  till  förnekande  af  kristendo- 
mens alla  crrund sanningar. 


TREDJE  KAPITLET. 

Griindlösheten  af  läran  om  alla  menniskors 
slutliga  frälsning. 

182.  Menniskan  har  i  alla  tider  fasat  för  den  hemska  verk- 
ligheten i  de  tillkommande  straffen,  sådana  de  framställas  i 
bibeln.  Ingen  af  bibelns  läror  har  varit  en  större  stötesten  för 
den  naturliga  menniskans  förnuft  än  läran  om  de  eviga  straffen. 
Många  förneka  utan  vidare  tillvaron  af  dessa  straff,  under  det 
andra,  som  icke  kunna  förneka  deras  tillvaro,  söka  sa  mycket 
som  möjligt  förmildra  föreställningen  om  dem.  Tvenne  rikt- 
ningar hafva  gjort  sig  gällande:    den  ena  antager  ^träffens  upp- 
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hörande  och  de  fördömdas  frälsning  efter  en  viss  tid,  den  andra 
menar,  att  alla  ogudaktiga  skola  efter  en  längre  eller  kortare 
tids  lidande  tillintetgöras.  Dessa  båda  rigtningar  anföra  i  huf- 
vudsak  samma  bevis,  fastän  de  komma  till  olika  resultat.  Vi 
hafva  i  det  föregående  bemött  några  af  deras  skäl,  men  vilja  nu 
något  närmare  undersöka  grunderna  för  deras  meningar. 

183.  Den  läran,  att  de  fördömda  efter  en  längre  eller  kor- 
tare tid  af  lidande  skola  blifva  frälsta,  har  man  i  första  rummet 
sökt  grunda  på  Apg.  3:  21,  der  det  säges,  att  himmelen  måste 
upptaga  Jesus  "intill  tiderna  för  alltings  återställelse."  Att 
detta  ställe  dock  ingenting  innehåller  om  alla  menniskors  fräls- 
ning, är  uppenbart  vid  den  minsta  eftertanke.  Det  är  endast 
fråga  om  den  återställelse  af  alla  ting  till  deras  ursprunglig  a  full- 
komlighet,  hvilken  skall  inträda  vid  Kristi  tillkommelse.  Denna 
återställelse  består  i  en  omgestaltning  af  alla  förhållanden  imen- 
niskoverlden  och  naturen,  som  skall  komma  till  stånd  under  den 
messianska  tidsåldern  (Matt.  19:  28;  Rom.  8:  22).  Det  är  i  denna 
betydelse,  som  "profeterna  af  ålder  talat  om  tiderna  för  alltings 
återställelse"  (Apg.  3:  21;  jfr  Es.  9:  1  f.,  11:  1  f.,  65:  1  f.  m.  fl. 
st.).  Dessa  tider  skola  utgöra  tider  af  vederqvickelse  från  Her- 
rens ansigte  (Apg.  3:  20),  en  härlig  frälsningstid  för  de  på 
jorden  lefvande  menniskorna  (se  §§  153-164).  Men  att  aposteln 
icke  tänkte,  att  ens  alla  de  på  jorden  under  denna  tid  lefvande 
menniskorna  skola  blifva  frälsta,  framgår  af  v.  23,  der  han  talar 
om  de  ohörsammas  utrotande.  Detta  öfverensstämmer  äfven 
med,  hvad  "profeterna  af  ålder  talat"  om  dessa  tider,  ty  de  tala 
om  syndare  under  denna  tid,  som  skola  blifva  straffade  (Es.  65: 
20;  Sak.  14:  17-19).  Likaledes  öfverensstämmer  det  med  Upp. 
20:  7-9,  der  det  förutsäges,  att  mot  den  messianska  tidsålderns 
eller  det  tusenåriga  rikets  slut  gudlösa  folk  skola  uppresa  sig 
emot  Guds  folk  samt  blifva  förgjorda  genom  eld  ifrån  himme- 
len. Den  yttersta  domen  och  de  ogudaktigas  straff  förläggas  i 
Upp.  20:  11-15  efter  det  tusenåriga  riket,  sålunda  efter  återstäl- 
lelsens  tider.  Men  om  de  ogudaktigas  evighetsstraff  börjar 
sedan  återställelsens  tider  nått  sitt  slut,  då  måste  icke  dessa  tider 
hafva  medfört  frälsning  för  dem.  Ef.  1:  10,  20-22  och  Kol.  1: 
20,  som  äfven  anföras  såsom  stöd  för  läran  om  allas  frälsning, 
handla  endast  om  Kristi  medlareverksamhet,  som  går  ut  på  att 
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återställa  det  rätta  förhållandet  emellan  menniskorna  och  Gud 
samt  emellan  mennisko  och  änglaverlden,  hvarigenom  hela  verlds- 
alltet  skall  fullkomnas  till  en  lefvande  organism,  hvars  hufvud 
Kristus  är.  Detta  skall  blifva  förverkligadt  under  det  messian- 
ska  rikets  tid.  Emedan  Kristus  skall  vara  detta  rikes  konung, 
som  oinskränkt  regerar  både  himmel  och  jord,  skall  allt,  som  är 
i  hirnmelen  och  på  jorden,  vara  sammanfattadt  i  honom.  Men 
de  onda,  som  genom  den  messianska  domen  vid  rikets  upprät- 
tande uteslutas  ur  riket  (Matt.  13:  41),  höra  hvarken  till  hirn- 
melen eller  jorden;  de  skola  befinna  sig  utanför  det  återstälda 
verldsalltet.  När  Kristus  vid  den  messianska  tidsålderns  slut 
öfverlemnar  riket  åt  Fadern  (1  Kor.  15:  28), skall  han  hafva-fört 
sin  medlareverksamhet  till  sitt  slutmål  genom  fullkomnandet  af 
verldsalltets  återställelse  (v.  £4-26).  Men  den  sista  akten  i  denna 
medlare  verksamhet  utgöres  af  domen  öfver  de  orättfärdiga  och 
deras  bortvisande  till  eldsjön  (Upp.  20:  11-15).  Fil.  2:  9-11  in- 
nehåller icke  heller  någon  antydan  om  alla  menniskors  slutliga 
frälsning.  Det  lyder,  som  följer:  "Derför  har  ock  Gud  upphöjt 
honom  öfver  allting  och  gifvit  honom  ett  namn,  som  är  öfver 
alla  namn,  på  det  att  i  Jesu  namn  alla  knän  skola  böja  sig,  deras 
som  äro  i  hirnmelen,  på  jorden  och  under  jorden,  och  att  alla 
tungor  skola  bekänna,  att  Jesus  Kristus  är  Herre,  Gud  Fader  till 
ära."  Det  säges  här,  att  alla  skapade  varelser  skola  erkänna 
Kristi  öfverhöghet,  bekänna  att  Jesus  Kristus  är  Herre.  I  Rom. 
14:  10-11  använder  aposteln  nästan  samma  ord,  då  han  säger: 
"Vi  skola  alla  stå  inför  Kristi  domstol,  ty  det  är  skrifvet:  Så 
sannt  jag  lefver,  säger  Herren,  för  mig  skall  hvarje  knä  böjas, 
och  hvarje  tunga  skall  prisa  Gud."  Men  huru  vidsträckt  denna 
hyllning  bör  fattas,  förklarar  aposteln  genom  följande  ord: 
"Alltså  skall  då  hvar  och  en  af  oss  inför  Gud  göra  räkenskap  för 
sig  sjelf."  Aposteln  förklarar  denna  allmänna  hyllning  såsom 
alla  varelsers  erkännande  af  Guds  och  Kristi  domsrätt.  Och 
denna  apostelns  egen  förklaring  af  sina  ord  utesluter  all  tanke 
på  de  fördömdas  frälsning.  Att  alla  varelser  måste  erkänna 
Kristi  öfverhöghet,  innebär  icke,  att  de  alla  blifva  frälsta.  De 
onda  andarne  erkände,  att  Jesus  är  Herre  (Luk.  8:  28;  jfr  Apg. 
16:  17),  men  de  voro  eller  blefvo  derför  icke  frälsta. 

184.     Det   förnämsta    bibelställe,   som  brukar  anföras   till 
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bevis  för  läran  om  ailas  frälsning,  är  1  Kor.  15:  22-28.  Men  vid 
närmare  betraktande  skola  vi  finna,  att  detta  skriftställe  icke 
talar  om  alla  menniskors  frälsning.  Då  det  i  v.  22  säges,  att 
såsom  alla  dö  i  Adam,  så  skola  alla  i  Kristus  göras  lefvande,"  vi- 
sar det  följande,  att  det  är  fråga  om  lekamlig  lef vandeg  örelse 
genom  uppståndelsen.  Aposteln  säger,  att  denna  lefvandegö- 
relse  skall  ske  i  tre  afdelningar,  af  hvilka  Kristi  redan  skedda 
uppståndelse  räknas  såsom  den  första,  hvarefter  följa  de  troendes 
uppståndelse  vid  Kristi  tillkommelse  (jfr  Upp.  20:  13)  och  slut- 
ligen ändens  uppståndelse  vid  den  messianska  tidsålderns  slut  (v. 
23-24;  jfr  Upp.  20:  13).  Denna  sista  uppståndelse  är  de  orätt- 
färdigas uppståndelse  (Apg.  24:  15),  h vilken  är  en  uppståndelse 
till  dom  (Job.  5:  29;  Dan.  12:  2).1)  Dessa  ord  innebålla  alltså 
ingenting  om  allas  frälsning.  Vidare  då  aposteln  i  v.  28  af  det 
anförda  1  Kor.  15  kap.  säger,  att  "Sonen  sjelf  skall  varda  under- 
lagd den,  som  bar  lagt  allt  under  bonom,  på  det  att  Gud  skall 
vara  allt  i  alla,"  så  är  meningen,  att  Gud  skall  vara  allt  i  alla, 
såsom  Sonen  förut  varit  allt  i  alla.  Deraf  följer,  att  Gud  skall 
vara  allt  i  cdla  de  personer,  i  hvilka  Sonen  under  sin  regering 
varit  allt  —  d.  v.  s.  alla  de  saliga,  som  tillhört  hans  rike.  Under 
rikets  tid  skall  Kristus  uppfylla  allt  i  alla  (Ef.  1:  23),  men  till 
dessa  höra  icke  fienderna,  ty  dem  skall  han  under  sin  regering 
bekämpa  och  såsom  underkufvade  lägga  till  sina  fötter  (1  Kor. 
15:  24-25).  Sedan  Kristus  fört  allt  till  sin  slutliga  bestämmelse, 
skall  hans  medlareställning  upphöra,  och  Gud  skall  omedelbar- 
ligen  blifva  allt  i  de  alla,  som  genom  riket  öfverlemnats  åt 
honom  (v.  24). 

185.  Vi  hafva  redan  anfört  de  vigtigaste  bibelställena, 
som  användas  såsom  bevis  för  läran  om  alla  menniskors  fräls- 
ning. Dertill  komma  några  andra,  som  handla  om  frälsningens 
allmännelighet.  Dessa  äro  följande:  uGud  vill  att  alla  menni- 
skor  skola  blifva  frälsta  och  komma  till  sanningens  kunskap"  (1 

i)  Somliga  bibeltolkare  fatta  hela  sammanhanget  i  1  Kor.  15:  22-24  om  de  troendes 
uppståndelse.  Se  P.  W:s  N.  T.  anm.  till  1  Kor.  15:  22.  Om  ordet  alla  i  detta  samman- 
hang yttrar  P.  W.:  ' 'Ordet  alla  bevisar  ingenting,  ty  det  kan  i  och  för  sig  lika  väl  be- 
tyda alla  troende  som  alla  menniskor."  Och  i  sin  anm.  till  Joh.  6:  45  yttrar  han: 
'Ordet  alla  kan  beteckna  dels  alla  menniskor  dels  alla  dem,  om  hvilka  det  för  tillfället 
är  fråga  (t.  ex.  alla  apostlarna,  alla  de  troende,  alla  de  närvarande  o.  s.  v.).  Det  är  i 
hvarje  fall  sammanhanget,  som  bestämmer,  livad  som  menas."  Se  t.  ex.  Matt.  10:  22; 
Luk.  8: 52  m.  fl. 
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Tim.  2:  4).  "Gud  är  alla  menniskors  frälsare,  isynnerhet  de 
troendes"  (kap.  4:  10).  "Herren  är  långmodig  för  eder  skull 
och  vill  icke,  att  några  skola  förgås,  utan  att  alla  skola  vända 
sig  till  bättring"  (2  Petr.  3:  9).  "Han  är  försoningen  för  våra 
synder,  men  icke  allenast  för  våra,  utan  ock  för  hela  verldens" 
(1  Joh.  2:  3).  "Gud  har  inneslutit  alla  under  otro,  på  det  att 
han  skulle  förbarma  sig  öfver  alla"  (Rom.  11:  32).  "När  jag 
har  blifvit  upphöjd  från  jorden,  skall  jag  draga  alla  till  mig" 
(Joh.  12:  32).  Hvar  och  en  kan  dock  lätt  se,  att  det  på  dessa 
<tällen  endast  är  fråga  om  en  frälsning,  som  är  beredd  för  alla 
och  erbjudes  åt  alla,  utan  att  dermed  är  sagdt,  att  alla  mottaga 
den.  Detta  framgår  så  tydligt  som  möjligt  af  Hes.  33:  11,  der 
Herren  säger:  "Jag  hafver  ingen  lust  till  den  ogudaktiges  död, 
utan  om  den  ogudaktige  vänder  om  ifrån  sin  väg,  så  skall  han 
lefva.  Omvänden  eder,  omvänden  eder  ifrån  edra  onda  vägar! 
Och  h varför  viljen  I  dö,  I  af  Israels  hus?"  Herren  vill,  att  alla 
skola  frälsas,  men  han  vill  icke  att  det  skall  ske  utan  omvändelse 
(jfr  2  Petr.  3:  9).  Men  då  menniskan  framhärdar  på  sina  onda 
vägar  och  sålunda  motstår  Guds  vilja  om  hennes  frälsning,  måste 
hon  dö,  fastän  Herren  icke  vill  det.  Menniskan  kan  alltså  genom 
obotfärdighet  gå  förlorad,  fastän  frälsning  är  beredd  och  erbju- 
des henne.  Saligheten  är  ett  tillstånd,  som  icke  utifrån  kan  på- 
tvingas menniskan,  utan  endast  kan  erhållas  genom  en  på  frivil- 
ligt val  beroende  gemenskap  med  Gud.  "Utan  att  en  varder 
född  på  nytt,  kan  han  icke  se  Guds  rike"  (Joh.  3:  3).  "Utan 
helgelse  skall  ingen  se  Herren"  (Ebr.  12:  14),  Gud  har  ju 
äfven  gifvit  medel  åt  alla  för  helsans  och  lifvets  uppehållande, 
men  deraf  följer  icke,  att  de,  som  försumma  eller  missbruka 
medlen,  skola  behålla  helsan  och  lifvet.  Guds  nåd  Öfverflödar 
mot  alla  (Rom.  5:  20),  men  detta  gör  den  förmaningen  så  mycket 
vigtigare:  4;Sen  till,  att  ingen  försummar  Guds  nåd"  (Ebr.  12: 
15).  Ännu  ett  ställe,  som  man  brukar  anföra  till  stöd  för  läran 
om  allas  frälsning,  måste  vi  taga  i  betraktande,  nämligen  Rom. 
5:  18,  som  lyder  sålunda:  "Såsom  nu  derför  genom  en  öfverträ- 
delse  fördömelse  kom  öfver  alla  menniskor, så  har  ock  genomen 
rättfärdighet  rättfärdiggörelse  till  lif  kommit  öfver  alla  men- 
niskor." Om  detta  ställe  kan  sägas  det  samma  som  om  de  före- 
gående.   Sammanhanget  visar,  att  Guds  nåd  till  menniskors  rätt- 
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färdiggörelse  har  kommit  och  erbjudes  åt  alla  genom  Jesus,  men 
rättfärd iggörelse  sker  endast  genom  en  lef vande  förening  med 
Jesus.  Guds  nåd  och  gåfva  har  rikligen  öfverflödat  till  de  många 
(v.  16),  men  endast  de,  som  undfå  nåd  och  rättfärdighetens  gåfva, 
skola  herska  i  lif  (v.  17)  och  genom  den  enes  lydnad  göras  rätt- 
färdiga (v.  18).  Det  är  stor  skilnad  på  att  erbjudas  nåd  och 
att  mottaga  nåd.  Så  vidt  på  Gud  beror,  har  frälsningen  kom- 
mit till  alla,  men  endast  de,  som  låta  sig  frälsas  (Apg.  2:  40), 
blifva  frälsta.  På  samma  sätt  heter  det  i  Joh.  1 :  9,  att  det  san- 
na ljuset  upplyser  alla  menniskor,  nämligen  så  vidt  på  ljuset  be- 
ror, hvilket  likväl  icke  hindrar,  att  menniskor  kunna  undandraga 
sig  ljuset  (kap. 3: 19)  och  sålunda  förblifva  i  mörkret  (1  Joh. 2: 11).2) 
186.  Att  straffet  öfver  de  ogudaktiga  efter  någon  tid  skulle 
upphöra,  har  man  äfven  velat  bevisa  med  Matt.  5:  26,  der  det 
heter:  "Du  skall  icke  utkomma  derifrån  (från  fängelset),  förrän 
du  betalt  den  yttersta  skärfven."  Man  har  häraf  dragit  den 
slutsatsen,  att  syndaren  efter  betalandet  af  den  yttersta  skärfven 
skall  utkomma  derifrån.  Detta  förutsätter,  att  syndaren  han 
betala  hela  syndaskulden  ända  till  den  yttersta  skärfven.  Men 
denna  föreställning  krossas  fullständigt  af  liknelsen  i  Matt.  18: 
23-25,  der  samma  uttryck  förekommer.  Enligt  denna  liknelse 
var  den  obarmhertige  tjenarens  skuld  så  stor,  att  han  icke  kunde 
betala  den.  Sedan  han  blifvit  kastad  i  fängelse,  saknade  han  alla 
medel  att  anskaffa  någon  betalning.  Men  enligt  hans  herres 
dom  skulle  han  stanna  qvar  i  fängelset,  tills  han  betalt  den 
yttersta  skärfven,  hvilket  under  de  rådande  omständigheterna 
aldrig  kunde  ske.  Fängelsestraffet  sjelft  betraktas  icke  i  lik- 
nelsen såsom  något  betalningsmedel,  utan  såsom  medel  att 
framtvinga  betalning.  I  Mark.  8:  37  säges  äfven,  att  menniskan 
icke  kan  gifva  lösen  för  sin  själ.     Men  deraf  följer,  att  om  tje- 

2)  Klag.  3:  31-32  anföres  stundom  till  stöd  för  åsigten  om  allas  slutliga  frälsning. 
Profeten  säger:  "Herren  förkastar  icke  för  evigt,  utan  om  han  än  bedröf var,  för- 
barmar han  sig  igen  efter  sin  stora  nåd."  Hela  kapitlet  visar  dock,  att  profeten  med 
denna  förkastelse  och  bedröf  velse  menar  den  nöd,  som  öfvergick  honom  och  Israel 
genom  den  babyloniska  fångenskapen,  hvilken  ej  blef  evig  utan  upphäfdes  efter  någon 
tid.  Sammalunda,  när  <Jet  i  Ps.  103:  9  står,  att  Herren  vredgas  icke  evinnerligen,  så 
åsyftas  dermed  vredens  upphörande,  då  menniskan  i  nådatiden  genom  sinnesändring 
erhåller  sina  synders  förlåtelse  (se  v.  10-12).  Det  är  uppenbar  förvrängning  att  tolka 
dessa  ord  så,  att  vreden  öfver  de  fördömda  icke  skall  vara  evig,  hvilket  dessutom 
ställer  dessa  ställen  i  rak  strid  mot  Matt,  25;  46  ock  2  Tess.  1:  9,  der  straffet  säges  vara 
evigt. 
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naren  måste  stanna  i  fängelset,  tills  han  betalt  sin  skuld,  och  om 
han  aldrig  är  i  stånd  att  betala  den,  måste  han  qvarstanna  i  fän- 
gelset. Liknelsen  är  derför  så  långt  ifrån  att  gifva  stöd  åt 
åsigten  om  straffets  upphörande,  att  den  tvärtom  innehåller  läran 
om  evigt  straff.  Enligt  bibelns  betraktelsesätt  kan  icke  synden 
godtgöras  genom  något  mått  af  lidande;  den  måste  upphäfvas 
genom  förlåtelse  och  rättfärdiggörelse. 

187.  Vi  hafva  sett,  att  de  bibelställen,  som  vanligen  anfö- 
ras såsom  stöd  för  läran  om  alla  menniskors  frälsning,  icke  in- 
nehålla något  sådant.  Men  det  finnes  dessutom  en  mängd  af 
bibelställen,  som  direkt  motsäga  denna  lära.  I  Joh.  8:21  säger 
Jesus  till  de  fiendtliga  judarne:  "I  skolen  dö  i  eder  synd.  Dit 
jag  går  kunnen  I  icke  komma."  I  Luk.  13:  24  heter  det,  att 
många  skola  söka  inkomma  genom  den  trånga  porten,  men  skola 
icke  kunna  det,  I  v.  25-27  säges,  att  de  skola  stå  utanför  och 
klappa,  men  blifva  bortvisade  såsom  ogerningsmän.  I  Joh.  3: 
36  heter  det:  "Den,  som  icke  tror  Sonen,  skall  icke  få  se  lif, 
utan  Guds  vrede  förblifver  öfver  honom."  Detta  enda  ställe 
krossar  alla  inbillningar  om  de  fördömdas  frälsning.  Om  vreden 
förblifver  öfver  den  otrogne,  och  det  i  den  meningen,  att  han 
icke  skall  se  lif,  hvem  har  då  rättighet  att  säga,  att  vreden  nå- 
gonsin skall  upphäfvas.  Om  Judas  yttrar  Herren  de  fasansfulla 
orden:  "Ve  den  menniska,  genom  hvilken  Menniskosonen  varder 
förrådd.  Det  vore  godt  för  den  menniskan,  att  hon  icke  vore 
född"  (Matt.  26:  24).  Kan  något  vara  mera  hopplöst?  "Detta 
är  åtminstone  afgörande  emot  läran  om  allas  frälsning,  ty  om  en 
evighet  af  sällhet  väntar  menniskan  efter  någon  tiderymd  af  li- 
dande, är  hennes  födelse  en  outsäglig  välsignelse"  (Hodge).  I 
Matt.  12:  31-32  säger  Jesus,  att  synd  emot  den  Helige  Anden 
icke  kan  förlåtas  hvarken  i  denna  tidsåldern  eller  den  tillkom- 
mande. Med  den  tillkommande  tidsåldern  menas  den  messianska 
tidsåldern,  under  hvilken  menniskor  lefva  på  jorden,  som  skola 
få  förlåtelse  för  sina  synder.  Men  synd  emot  den  Helige 
Anden  kan  icke  ens  då  förlåtas.  Att  denna  synd  skulle  kun- 
na förlåtas  efter  den  messianska  tidsålderns  slut,  är  så  myc- 
ket mindre  antagligt,  som  de  ogudaktigas  eviga  straff  då  taga 
sin  egentliga  början,  och  det  finnes  icke  i  hela  bibeln  ett  enda 
ord,  som  antyder   någon   frälsning   efter   den  yttersta  domen, 
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I  Ebr.  10:  26  säger  aposteln:  "Om  vi  sjelf viljande  synda,  sedan 
vi  hafva  fått  sanningens  kunskap,  så  står  oss  intet  offer  åter  för 
synder."  I  1  Joh.  5:  16  säges,  att  man  ej  skall  bedja  för  dem, 
som  begå  synder  till  döds.  I  Ebr.  6:  4-6  heter  det:  "Dem  som 
en  gång  hafva  blifvit  upplysta  och  smakat  den  himmelska  gåf- 
van  och  blifvit  delaktiga  af  den  Helige  Anden  och  smakat  det 
goda  Guds  ord  och  den  tillkommande  verldens  krafter,  men 
sedan  hafva  affallit,  dem  är  det  omöjligt  att  åter  förnya  till  bätt- 
ring, då  de  för  sig  på  nytt  korsfästa  och  bespotta  Guds  Son." 
Det  säges  bestämdt,  att  det  är  omöjligt  att  förnya  dessa  förhär- 
dade till  bättring.  Men  det  som  är  omöjligt  kan  aldrig  ske. 
Kunna  de  icke  förnyas  till  bättring,  så  kunna  de  icke  frälsas,  ty 
utan  ny  födelse  kan  ingen  se  Guds  rike  (Joh.  3:  3).  Men  i  detta 
förhärdade  tillstånd  skola  alla  de  ogudaktiga  komma  efter  den 
.yttersta  domen,  hvilket  omöjliggör  deras  frälsning.  Hvem 
skulle  för  öfrigt  frälsa  de  förtappade  efter  den  yttersta  do- 
men? Kristus  skall  då  öfverlemna  riket  åt  Fadern,  hans  med- 
lareställning och  frälsareämbete  skall  då  upphöra,  sedan  han  fört 
allt  till  sin  bestämmelse.  Det,  som  då  icke  är  frälst,  måste  stanna 
utanför  den  himmelska  staden  (Upp.  22:  15). 

188.  Det  har  framhållits  såsom  oförenligt  med  Guds  karlek, 
att  de  förtappades  lidande  skulle  vara  evigt.  Vi  hafva  dock  förut 
påpekat,  att  Guds  kärlek  icke  hindrar  lidandets  tillvaro  i  denna 
tiden  (§  180),  hvaraf  följer,  att  lidande  kan  existera  äfven  i  en 
tillkommande  verld,  utan  att  i  sin  tillvaro  hindras  af  Guds  kär- 
lek. De,  som  tro  på  en  slutlig  frälsning  för  de  fördömda,  an- 
.  taga  vanligen  en  längre  eller  kortare  tids  lidande  för  dem  i  den 
tillkommande  verlden.  Dermed  medgifva  de,  att  Guds  kärlek 
icke  hindrar,  att  lidande  och  straff  kunna  drabba  den  syndige  i 
den  tillkommande  verlden.  Men  om  Guds  kärlek  icke  hindrar 
lidandets  tillvaro,  hvarför  skulle  den  hindra  dess  fortvaro.  Och 
ännu  mer:  om  det  vore  möjligt  att  upphäfva  de  ogudaktigas  li- 
dande, vore  det  icke  mera  förenligt  med  Guds  kärlek  att  upp- 
häfva det  strax  eller  icke  alls  låta  menniskan  träffas  af  något  li- 
dande? Detta  gäller  äfven  om  Guds  allmakt  och  allvetenhet.  De 
invändningar,  som  med  anledning  af  dessa  Guds  egenskaper 
göras  emot  det  eviga  straffet,  kunna  äfven  göras  emot  det  ondas 
uppkomst  och  tillvaro.     Man  kan  ju  fråga,  hvarför  Gud  skapade 
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de  fallna  änglarna  och  nienniskorna,  då  han  visste  att  de  skulle 
affalla  och  blifva  onda.  Vidare  kan  man  fråga,  hvarför  Gud 
icke  använder  sin  allmakt  till  att  upphäfva  det  onda  och  rädda 
de  syndiga.  Men  hvart  kommer  man  med  sådana  frågor?  Jo, 
de  föra  raka  vägen  till  den  öpj:>na  och  fräcka  gudsförnekelsen. 
Huru  man  frågar  och  invänder,  så  stå  vi  dock  inför  dessa  orubb- 
liga fakta:  synd  har  uppkommit  i  verlden,  synden  åtföljes  af  li- 
dande, och  lidandet  existerar  så  länge  synden  existerar.  Huru  vi 
sedan  skola  förlika  dessa  fakta  med  uppenbarelsen  om-  Guds 
egenskaper,  det  är  en  sak  för  sig,  som  vi  ju  må  försöka  så  godt  som 
möjligt.  Men  alltid  måste  vi  fasthålla,  att  vår  oförmåga  att  fatta 
och  förklara  en  sak  ej  bör  leda  oss  att  förneka  verkliga  sakför- 
förhållcmden.  Den  som  vill  tro  nätt  och  jemt  så  mycket,  som 
han  kan  fatta  med  sitt  inskränkta  förstånd,  måste  ofta  förneka 
hvad  han  ser  med  sina  båda  ögon.  När  allt  kommer  omkring 
så  är  det  icke  sakförhållandena,  som  äro  orimliga  eller  obegrip- 
liga, utan  det  är  i  menniskans  omtöcknade,  fördomsfulla  för- 
stånd, som  mörkret  finnes. 

189.  De  invändningar,  som  vi  antydt,  bero  vanligen  på  en  orig- 
tig  uppfattning  af  förhållandet  emellan  synd  och  straff,  i  det  att 
straffet  betraktas  såsom  ett  utkräf vande  af  lidande  af  syndaren 
för  att  tillfredsställa  Guds  rättfärdighet.  Lidandet  betraktas  då 
såsom  något,  som  Gud  utifrån  pålägger  syndaren  för  att  gifva 
honom  igen,  hvad  han  f ört j enat.  Detta  innebär,  att  Gud  också 
kunde  låta  bli  att  straffa  syndaren,  om  han  ville.  Och  när  man 
tänker  sig  saken  så,  blir  det  obegripligt,  hvarför  den  kärleks- 
rike Guden  icke  skulle  vilja  skona  syndaren  från  att  lida.  Så  få 
och  böra  vi  dock  icke  tänka  oss  den  eviga  osaligheten.  "Den 
eviga  osaligheten  är  ingenting  annat  än  en  utveckling  af  den 
skilsmessa  från  Gud,  som  redan  här  i  tiden  eger  rum.  Denna 
skilsmessa  har  pina  med  sig,  icke  derför  att  Gud  för  sin  rättfär- 
dighets tillfredsställande  behöfver  pina  syndaren,  utan  derför  att 
menniskan  är  så  skapad,  att  hon  icke  kan  hafva  sällhet  annat  än 
i  Gud.  Se  här  en  bild:  Om  min  arm  varder  vriden  ur  led,  så 
måste  han  erfara  pina.  Denna  pina  kommer  icke  deraf,  att  jag 
på  något  sätt  plågar  honom  utan  deraf,  att  han  af  begynnelsen  är 
så  skapad,  att  han  icke  kan  må  väl,  derest  han  icke  sitter  i  ett 
rätt  förhållande  till  kroppen.  När  den  förlorade  sonen  var  borta 
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i  främmande  land,  så  led  han  nöd  och  qval,  icke  derför  att  hans 
fader  förföljde  och  pinade  honom  der,  utan  derför  att  han  genom 
sin  synd  var  borta  från  sin  fader  och  hans  hus.  Och  på  lik- 
artadt  sätt  förhåller  det  sig  här.  Det  är  icke  Gud,  som  griper 
in  för  att  gifva  menniskan  ondt  igen  för  det  onda,  som  hon  gjort, 
utan  det  är  menniskan)  som  erfar  den  förfärliga  osalighet, 
hvilken  ligger  i  skilsmessan  från  Gud.  När  man  så  ser  saken, 
så  blir  det  ingen  motsägelse  alls  emellan  de  två  sakerna:  att 
Gud  är  kärleken  och  att  menniskan  är  osalig"  (P.  W.).  Straffet 
är  intet  annat  än  synden  sjelf,  som  går  igen  i  sina  verkningar. 
Man  kan  se  detta  sammanhang  emellan  synd  och  lidande  redan 
i  tiden.  Lika  visst  som  den  bränner  sig,  som  sticker  sin  hand 
i  elden,  lika  visst  får  den  lida,  som  hängifver  sig  åt  synden. 
Och  likväl  är  det  icke  Gud,  som  pålägger  lidandet,  hvarken  i 
det  ena  eller  andra  fallet.  Gud  har  fastställt  en  viss  ordning 
så  väl  i  naturens  som  andens  verld,  hvilken  man  ej  kan  öf- 
verträda  utan  att  erfara  den  smärta,  som  ligger  i  oöfverens- 
stämmelsen  med  denna  ordning,  men  det  är  menniskan  sjelf 
som  genom  intagandet  af  en  orätt  ställning  ådrager  sig  dessa 
följder.  Synden  är  stridande  emot  menniskans  väsen,  och 
derför  måste  hon  förorsaka  smärta,  då  menniskan  upptager 
henne  uti  sig.  Synden  är  stridande  emot  hela  den  verlds- 
ordning,  som  är  ett  uttryck  af  Guds  eget  heliga  väsen,  och 
derför  framför  allt  stridande  emot  Guds  väsen,  hvaraf  föl- 
jer att  syndaren  såsom  syndare  alltid  måste  erfara  den  osa- 
lighet, som  ligger  i  oöfverensstämmelsen  med  Gud.  Antingen 
måste  syndaren  upphöra  att  vara  syndig  eller  Gud  upphöra 
att  vara  helig,  om  denna  oöfverensstämmelse  skall  kunna  upp- 
höra. Om  saligheten  endast  utgjorde  en  fråga  om  tid  och 
rum,  då  vore  saken  lätt  af  gjord.  Men  det  är  framför  allt 
en  fråga  om  tillstånd.  Det  onda  är  ondt,  hvar  helst  det  finnes 
och  när  helst  det  finnes:  på  jorden  eller  i  himmelen,  i  tiden 
eller  i  evigheten.  Om  syndaren  såsom  syndare  komme  till 
himmelen,  skulle  Gud  för  honom  vara  en  förtärande  eld.  Han 
skulle  då  mer  än  någonsin  erfara  oöfverensstämmelsen  emel- 
lan sin  synd  och  Guds  helighet.  Vidare  skulle  hans  ohelig- 
het afspegla  sig  emot  allt  det  heliga  och  rena  i  himmelen  på 
ett  sådant  sätt,  att  han  önskade  sig  långt  derif  rån.      "Tanken  på 
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en  evig  förtappelse  är  så  till  vida  en  nödvändighet,  som  det  i 
evighet  icke  kan  förekomma  någon  påtvingad  helgelse  af  den 
personliga  varelsen  och  i  evighet  ingen  salig  ohelighet"  (Nitzsch). 
Det  är  ej  någon  bristande  kärlek  å  Guds  sida,  som  är  orsaken  till 
de  ogudaktigas  eviga  förtappelse,  utan  orsaken  ligger  i  syndarens 
eget  tillstånd,  som  är  alldeles  oförenligt  med  Gud  och  deraf  föl- 
jande sällhet.  Då  en  fader  bär  sitt  döda  barns  kropp  till  grafven, 
kommer  det  sig  icke  deraf,  att  han  saknar  kärlek  till  sitt  barn, 
utan  det  sker  derför,  att  barnets  tillstånd  är  sådant,  att  det  icke 
kan  förblifva  i  hemmet.  Faderns  tårar  och  sorg  vittna  om  kärlek 
till  barnet,  äfven  då  han  måste  bära  det  till  grafven.  Samma- 
lunda sker  det  också  i  strid  mot  Guds  kärleksvilja,  att  de  ogud- 
aktiga  dö  och  förgås  i  sina  synder,  men  detta  hindrar  icke,  att 
sådant  kan  och  skall  ega  rum. 

190.  Icke  heller  innebär  den  bibliska  uppenbarelsen  om  Guds 
allmakt,  att  synd  och  lidande  icke  skulle  kunna  göra  sig  gäl- 
lande i  strid  emot  Guds  vilja.  Skriften  talar  aldrig  om  Guds 
allmakt  i  den  meningen,  att  Gud  kan  göra  hvad  som  helst,  utan 
endast  i  den  meningen,  att  Gud  Jean  göra  allt  hvad  han  vill.  Men 
Gud  kan  aldrig  vilja  något,  som  är  i  strid  mot  hans  eget  heliga 
väsen  och  den  eviga  verldsordning,  som  är  ett  uttryck  af  hans 
väsen.  Om  Gud  någonsin  handlade  i  strid  mot  denna  verldsord- 
ning, då  handlade  han  äfven  i  strid  mot  sitt  eget  väsen  och  blefve 
sin  egen  fiende.  Till  denna  verldsordning  hör,  att  de  förnuftiga 
varelserna  erhållit  fri  vilja,  genom  hvilken  de  kunna  träda  i  kär- 
leksgemenskap med  sin  skapare  och  på  den  vägen  uppnå  den 
högsta  fullkomlighet  och  sällhet  (se  §  19-22).  Gud  kunde  vis- 
serligen, om  han  funnit  det  vist  och  godt,  hafva  skapat  men- 
niskan  utan  frihet  och  likväl  begåfvat  henne  med  alla  hennes  öf- 
riga  egenskaper  och  krafter,  men  hon  hade  då  icke  blifvit  en 
afbild  af  sin  skapare,  utan  endast  en  konstrik,  viljelös  maskin. 
Friheten  är  den  största  gåfva,  som  Gud  gifvit  menniskan.  Genom 
meddelandet  af  denna  gåfva  åt  de  förnuftiga  varelserna  har  Gud 
frivilligt  begränsat  sin  egen  allmakt,  på  det  att  det  skulle  blifva 
dem  möjligt  att  blifva  honom  lika.  ' "Menniskan  har  uti  sig  ett 
visst  område  af  frihet,  på  h vilket  ingen  yttre  inverkan  kan  in- 
kräkta. Huru  mycket  hon  än  må  påverkas  af  yttre  omständig- 
heter eller  inre  bevekelsegrunder,  är  det  menniskans  eget  beslut, 
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som  fäller  det  afgörande  utslaget.  Häruti  liknar  raenniskan 
Gud.  Ty  det  högsta,  som  kan  sägas  om  Gud,  är  att  han  är  sin 
egen  herre"  (Luthardt).  De  goda  änglarna  äro  ett  exempel  på, 
till  hvilken  grad  af  fullkomlighet  och  sällhet  en  rätt  frihetsut- 
veckling kan  föra. 

191.  Friheten  innebär  en  möjlighet  till  missbruk  och  ett 
handlande  i  strid  mot  Guds  vilja,  utan  att  Guds  allmakt  hindrar 
det.  Genom  de  förnuftiga  varelsernas  medskapade  godhet  var 
sannolikheten  för  en  god  och  rätt  utveckling  större  än  för  en 
motsatt  sådan,  men  friheten  måste  nödvändigt  innebära  möjlig- 
het att  välja  emellan  det  onda  och  goda.  Om  Guds  allmakt 
hindrat  ett  sådant  val,  då  hade  menniskan  icke  varit  fri  och  der- 
med  icke  utgjort  en  Guds  af  bild,  ej  heller  varit  i  tillfälle  att 
uppnå  den  fullkomliga  likhet  med  Gud,  som  utgör  den  högsta 
grad  af  sällhet.  Men  om  menniskans  frihet  innebär,  att  hon  för 
sin  egen  del  har  rättighet  att  välja  antingen  det  onda  eller  det 
goda,  så  innebär  den  dock  icke,  att  hon  kan  bestämma  öfver  följ- 
derna af  sina  handlingar.  Detta  vore  att  inkräkta  på  Guds  frihet 
och  göra  honom  beroende  af  menniskan.  Man  kan  bestämma, 
antingen  man  skall  kasta  en  sten  mot  en  fönsterruta  eller  icke, 
men  sedan  stenen  är  slungad,  kan  man  ej  bestämma,  antingen 
den  skall  slå  sönder  rutan  eller  icke.  Sammalunda  kan  men- 
niskan bestämma  sig  för  det  onda  eller  goda,  men  hon  kan  ej 
dermed  upphäfva  det  sammanhang  emellan  orsak  och  verkan  i 
det  ena  eller  andra  fallet,  som  är  ett  uttryck  af  Guds  fria  sjelf 
bestämning.  En  sådan  begränsning  af  friheten  är  äfven  nöd- 
vändig i  den  ena  menniskans  förhållande  till  den  andra,  ty 
annars  skulle  den  ena  menniskans  frihet  upphäfva  den  andras. 
I  menniskans  frihet  ligger  alltså  möjligheten  både  till  saligheten 
och  till  förtappeisen.  Och  Gud  vill)  att  menniskan  skall  handla 
fritt,  derför  kan  han  icke  tvinga  henne,  ty  han  kan  endast  det 
som  han  vill.  Gud  vill  äfven,  att  menniskans  f  ullkomlighet  och 
sällhet  skall  vara  beroende  af  en  fri  kärleks  gemenskap  med 
honom,  derför  kan  han  icke  meddela  menniskan  sällhet  i  ett  från 
Gud  afsöndradt  tillstånd,  ty  han  kan  icke  det,  som  han  icke  vill. 
Och  han  vill  det  icke,  emedan  det  är  i  strid  mot  hela  den  af  Gud 
faststälda  verldsordningen  och  följaktligen  i  strid  emot  hans  eget 
väsen.     Äfven  i  den  medvetslösa  naturen  spåras  ett  orubbligt 
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sammanhang  emellan  orsak  och  verkan,  som  kan  gifva  en  före- 
ställning om  orubbligheten  af  lagarna  i  den  andeliga  verlden. 
Derom  yttrar  Dr.  H.  M.  Field  följande  tänkvärda  ord:  " Veten- 
skapen har  öppnat  våra  ögon  för  åtskilliga  särdeles  märkliga 
förhållanden  uti  naturen.  Läran  om  luftdallringen  har  af  veten- 
skapsmännen utvecklats  i  en  oroväckande  grad.  De  förtälja  oss, 
att  det  är  bokstafligen  och  matematiskt  sannt,  att  man  icke  kan 
kasta  en  boll  upp  i  luften  utan  att  skaka  hela  systemet.  Sålunda 
verkar  allting  uppå  h vartannat.  Hvad  som  gäller  om  rummet, 
gäller  sannolikt  äfven  om  tiden,  och  fysikens  lagar  torde  hålla 
stånd  äfven  på  det  andliga  området.  Då  menniskans  själ  och 
kropp  skiljas  åt,  börjar  den  förra  ett  lif,  tusen  gånger  kraftigare 
än  det  närvarande,  och  uti  hvilket  de  slöa  sinnena  icke  äro  af 
nöden  såsom  medel  för  erhållande  af  kunskap,  alldenstund  anden 
sjelf  blir  helt  och  hållet  öga,  öra  och  förstånd,  under  det  minnet 
skall  likt  en  elektrisk  gnista  låta  hela  det  förflutna  inom  ett  ögon- 
blick åter  framstå  för  själen,  och  den  moraliska  känslan  blifver 
lifligare  än  någonsin  förut"  (se  äfven  §  178). 

192.  Sedan  vi  sålunda  sett,  att  synd  och  lidande  kunna  exi- 
stera i  strid  mot  Guds  kärleks  vilja,  utan  att.  Gud  med  sin  all- 
makt ingriper  till  deras  upphäfvande,  hafva  vi  dermed  äfven  be- 
visat, att  ett  evigt  eller  ändlöst  lidande  kan  under  samma  förut- 
sättningar och  omständigheter  existera.  Det  som  kan  ske  i  ett 
fall,  kan  ske  i  flere  fall,  och  det  som  har  kunnat  ega  rum  i  sex 
tusen  år,  det  kan  ega  rum  i  tusental  af  år,  ja  i  evighet.  Straffet 
är  endast  den  naturliga  utvecklingen  öf  ver  menniskan  af  syndens 
eget  förstörande  innehåll.  Men  deraf  följer,  att  lidande  måste 
följa  på  synden,  så  länge  synden  finnas  till,  och  den  guddomliga 
verldsordningen,  som  fastställt  förhållandet  emellan  orsak  och 
verkan,  existerar.  Frågan  om  straffets  evighet  blir  alltså  en  fråga 
om  möjligheten  af  det  syndiga  tillståndets  evighet.  Det  är  der- 
för  en  stor  missuppfattning,  när  man  fattar  det  eviga  straffet 
såsom  en  vedergällning  för  timlig  synd.  Visserligen  kan  syndens 
brottslighet  icke  mätas  efter  tiden  för  dess  utöfning,  eller  följ- 
derna af  synden  beräknas  efter  gerningens  tidsmått.  Ett  mord, 
som  utf  öres  i  ett  ögonblick,  anses  mycket  mera  straffvärdt  än  ett 
bedrägeri,  som  under  lång  tid  planlagts  och  utförts,  och  "många 
år  kunna  få  umgälla  hvad  stunden  brutit."      Men  det  är  dock  ej 
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i  öfverensstämmelse  med  Guds  ord  att  tänka  sig  det  eviga  straffet 
såsom  en  ändlös  vedergällning  för  en  öfvergående  eller  upphö- 
rande syndighet.  Skriften  lär  tvärtom,  att  den  förtappades  syn- 
diga tillstånd  är  evigt.  I  Mark.  3:  29  heter  det:  "Den  som 
smädat  mot  den  helige  anden,  han  har  icke  förlåtelse  till  evig 
tid,  utan  skall  vara  skyldig  till  evig  synd"  3)  I  Ebr.  6:  6  säges 
det  ock  om  dem,  som  blifvit  förhärdade,  att  det  är  omöjligt  att 
förnya  dem  till  sinnesändring.  Det  eviga  straffet  är  alltså 
evigt,  emedan  den  förtappades  synd  är  evig,  och  frälsning  för 
den  fördömde  är  omöjlig,  emedan  sinnesändring  är  omöjlig  — - 
detta  är  skriftens  lära.  Likasom  en  sjukdom  kan  utveckla  sig 
till  ett  sådant  stadium,  att  den  är  obotlig,  så  kan  menniskan 
genom  ett  fortfarande  framhärdande  i  synden  komma  derhän, 
att  hon  måste  fortfarande  förblifva  ond  (Upp.  22:  11).  livar je 
gång  menniskan  utöfvar  synden,  gifver  hon  synden  ett  ökaclt 
välde  öfver  sig,  hvarigenom  hennes  makt  att  motstå  det  onda 
för  hvarje  gång  blir  mindre.  Den  syndiga  handlingen  öfvergår 
till  vana,  och  vanan  blifver  en  makt  öfver  menniskan,  den  blir 
hennes  "andra  natur,"  hvilken  hon  lika  litet  kan  förändra,  som 
etiopiern  kan  förvandla  sin  hud  (Jer.  13:  23).  Slutligen  är  hennes 
vilja,  sinne  och  hela  väsen  så  genomträngdt  och  beherskadt  af 
synden,  att  hon  icke  kan  skiljas  derifrån.  Hon  har  blifvit  ett 
med  det  onda  och  derigenom  äfven  oskiljaktigt  förenad  med  det 
ondas  följder.  Då  har  förhärdeisens  tillstånd  inträdt,  och  derpå 
följer  den  eviga  förtappeisen  såsom  en  fulländning  af  syndens 
tillstånd.  För  dem,  som  inkommit  i  detta  tillstånd,  skall  då  icke 
lidandet  blifva  till  förbättring,  utan  till  fortfarande  och  förökad 
förhärdelse.  Att  lidande  redan  i  denna  tiden  kan  verka  till  för- 
härdelse,  derpå  är  konung  Farao  ett  exempel  (2  Mos.  7-13).  I 
Upp.  16:  10-11  heter  ock  om  dem,  som  träffades  af  de  yttersta 
plågorna:  uOch  de  sönderbeto  sina  tungor  af  smärta.  Och  de 
hädade  himmelens  Gud  för  sina  smärtors  och  sina  sårs  skull  och 
bättrade  sig  icke  från  sina  gerningar." 

193.  Vi  vilja  på  det  innerligaste  varna  våra  läsare  för  att 
invagga  sig  i  säkerhet  med  afseende  på  den  eviga  förtappeisen. 
Om  det  finnes  den  minsta  sannolikhet  för  ett  tillkommande  evigt 
straff,  är  det  en  försigtighetens  pligt  att  söka  undkomma  ett 

s)  Enligt  P.  W:s  öfversättning  af  detta  ställe  i  hans  N.  T. 
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sannolikt  förderf.  Men  då  både  samvetet,  verldserfarenheten 
och  Guds  ord  samstämmigt  vittna  om  en  tillkommande  veder- 
gällning öfver  all  synd,  bör  hvarje  menniska  vinnlägga  sig  om 
att  undfly  den  tillkommande  vreden  genom  att  mottaga  den 
frälsning,  som  är  beredd  i  Kristus  för  syndare.  Detta  är  tryg- 
gare och  bättre  än  att  likt  fariséerna  trösta  sig  med  det  falska 
hoppet,  att  man  nog  ändå  skall  undkomma  Gehennas  dom 
(Matt.  23:  33). 


FJERDE  KAPITLET. 

Läran  om  de  fördömdas  tillintetgörelse  är  obiblisk 
och  ohållbar. 

194.  Den  andra  af  de  förut  nämda  rigtningarne,  som  för- 
neka de  tillkommande  straffens  ändlöshet,  framhåller  de  för- 
dömdas tillintetgörelse  såsom  straffens  ändamål.  Pörfäktarne 
af  denna  åsigt  äro  dock  af  olika  mening  om  den  tid,  som  skall 
åtgå  för  tillintetgörelseprocessen.  Somliga  mena,  att  de  ogud- 
aktiga  i  ett  ögonblick  eller  inom  en  kort  tid  skola  blifva  tillin- 
tetgjorda. Andra  åter  äro  af  den  åsigten,  att  lidandet  kan  räcka 
under  tidehvarf  af  olika  utsträckning  för  olika  personer,  men 
att  det  så  småningom  skall  göra  slut  på  de  ogudaktigas  tillvaro. 
Till  försvar  för  dessa  åsigter  anföras  åtskilliga  bildliga  talesätt 
ur  gamla  testamentet,  hvilka  lösryckas  från  sitt  sammanhang  i 
texten  och  tilläggas  en  origtig  betydelse.  Dervidförgätesäfven, 
att  nya  testamentet  är  en  senare  och  högre  uppenbarelse,  i  hvars 
ljus  man  först  rätt  kan  uppfatta  den  gammaltestamentliga  up- 
penbarelsen.1) 

195.  Den  åsigten,  att  den  syndiga  menniskan  skall  tillin- 
tetgöras, är  helt  och  hållet  stridande  emot  rnermiskans  väsen. 
Menniskan  är  skapad  till  Guds  beläte,  hvilket  hon  erhöll  genom 
en  lifsmeddelelse  ur  Guds  eget  väsen.  Detta  beläte  utgöres  af 
hennes  förnuftiga,  sjelf bestämmande  ande,  hvilken  gör  henne  till 


i)  Se  Inledningen. 
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en  andlig  varelse  (se  §§  3-5).  Men  då  hon  erhöll  denna  ande 
såsom  en  lifsmeddelelse  nr  Guds  e^et  väsen  samt  deriorenom  blef 
Guds  afbild,  nråste  denna  ande  i  likhet  med  Gud  vara  af  evig- 
hetsnatur. Sådan  f ramställes  den  äfven  i  skriften.  Det  heter  i 
Pred.  3:  11,  att  Gud  har  inlagt  evigheten  i  menniskornas  Jijertan. 
Man  kan  derför  icke  hafva  en  rätt  uppfattning  af  menniskans 
ursprung  och  väsen  och  på  samma  gång  tro  på  hennes  tillintet- 
görelse.  Det  säger  sig  derför  sjelft,  att  tillintetgörelselärans 
förkämpar  i  första  hand  måste  rigta  sina  anfall  emot  tron  på 
menniskoandens  odödlighet.  Vi  hafva  i  första  delen  vidlyftigt 
bemött  deras  argument  och  invändningar  (se  §§  35-39).  Här 
skola  vi  endast  upptaga  ett  inkast,  som  göres  med  anledning  af 
apostelns  ord  i  1  Tim.  6:  16,  der  han  säger,  att  Gud  allena  har 
odödlighet.  Man  har  menat,  att  detta  språk  motsäger  den  läran, 
att  menniskoanden  är  odödlig.  Detta  är  åter  en  missuppfatt- 
ning. För  att  rätt  fatta  det  nämda  uttrycket  böra  vi  läsa  versen 
i  sin  helhet.  Den  lyder  så:  "Han,  som  allena  har  odödlighet 
och  bor  i  ett  otillgängligt  ljus,  hvilken  ingen  menniska  har  sett 
eller  kan  se,  hvilken  vare  ära  och  evigt  välde."  Det  uttrycket, 
att  "ingen  menniska  har  sett  eller  kan  se"  Gud,  visar,  att  apo- 
steln tänker  på  menniskans  närvarande  tillstånd,  i  hvilket  men- 
niskan  ej  kan  uthärda  åsynen  af  Gud  (2  Mos.  33:  20),  ty  i  det 
tillkommande  lifvet  skola  ju  de  troende  verkligen  se  Gud  (Matt. 
5:8).  Det  är  sålunda  menniskans  närvarande  förgängliga  till- 
stånd, som  aposteln  sätter  emot  Guds  odödlighet,  och  då  gäller 
det  om  alla  menniskor,  äfven  de  troende,  att  de  i  motsats  till 
Gud  äro  dödliga.  Att  detta  är  meningen,  framgår  ytterligare  af 
1  Kor.  15:  53-54,  hvilket  utom  det  anförda  är  det  enda  ställe  i 
nya  testamentet,  der  uttrycket  odödlighet  förekommer.  Det 
heter  der:  "Detta  förgängliga  måste  ikläda  sig  oförgänglighet, 
och  detta  dödliga  ikläda  sig  odödlighet."  Aposteln  talar  der 
om  kroppens  uppståndelse  eller  förvandling  vid  Kristi  tillkom- 
melse,  hvilken  derigenom  skall  förlora  sin  förgänglighet  och 
fullständigt  befrias  ifrån  dödens  välde.  Vi  tro  på  grund  häraf , 
att  det  är  i  motsats  till  menniskans  närvarande  dödlighet,  hennes 
underkastelse  under  den  lekamliga  döden,  som  aposteln  talar  om 
Guds  odödlighet.  Menniskan  är  förgänglig,  dödlig  —  Gud 
allena  är  oberörd  af  någon  förgängelse.     I  detta  sammanhang 
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tomma  änglarne  icke  i  fråga,  ty  sammanhanget  visar,  att  det 
endast  är  fråga  om  Gud  i  motsats  till  menniskan.  Skulle  detta 
bibelställe  utsträckas  äfven  till  änglarne,  så  måste  man  antaga, 
att  icke  ens  de  kunna  finnas  i  Guds  närhet,  ty  han  "bor  i  ett  otill- 
gängligt ljus." 

196.  Ett  af  de  bibelställen,  som  anföras  till  försvar  för  till- 
intetgöreheläran,  är  Es.  41:  11-1*2,  hvilket  har  följande  lydelse: 
"Se,  alla  som  varit  hätske  emot  dig  skola  blygas  och  skämmas; 
de  som  stått  dig  emot  skola  blifva  till  intet  och  förgås.  Duskall 
söka  dem  och  icke  finna  dem,  som  hafva  varit  dina  vedersakare. 
De  som  hafva  stridt  emot  dig  skola  blifva  till  intet  och  såsom 
om  de  aldrig  varit."  Dessa  ord  handla  dock  ej  om  deogudaktigas 
eviga  tillintetgörelse  utan  om  upphörandet  af  Israels  fienders 
tillvaro  på  jorden,  hvilket  tydligt  framgår  af  orden:  "Du  skall 
söka  dem  och  icke  finna  dem."  Israels  seger  öfver  fienderna 
skall  blifva  så  fullständig,  att  h varje  spår  af  dem  skall  utplånas 
från  jorden,  hvarigenom  dessa  fiender  blifva  för  sina  besegrare 
såsom  menniskor,  hvilka  aldrig  varit.  Att  detta  är  meningen, 
synes  äfven  af  v.  15-16,  der  Israel  liknas  vid  en  tröskvagn,  som 
förkrossar  fienderna  och  förskingrar  dem  såsom  agnar  för  vinden. 
Detta  ställe  kan  derför  icke  alls  tillämpas  på  de  ogudaktigas  till- 
kommande vedergällning.  Ett  annat  bibelställe,  som  tillintet- 
görelselärans  förfäktare  åberopa  sig  på,  är  Ps.  37:  20,  der  det 
heter:  "De  ogudaktiga  skola  förgås,  och  Herrens  fiender  skola 
försvinna;  såsom  ängarnas  prakt,  såsom  en  rök  skola  de  försvin- 
na." Men  äfven  detta  ställe  handlar  om  de  ogudaktigas  försvin- 
nande  från  jorden.  Detta  är  klart  deraf,  att  deras  försvinnande 
sättes  i  motsats  till  de  frommes  uppehållande  "i  den  onda  tiden" 
och  i  "hungerns  år"  (v.  19).  Under  denna  nödens  tid  skola  de 
fromma  icke  komma  på  skam,  men  de  ogudaktiga  skola  genom 
döden  försvinna  från  jorden.  Att  detta  är  psalmistens  mening, 
synes  äfven  af  andra  ställen  i  denna  psalm,  der  han  använder 
samma  framställningssätt.  I  v.  9  talar  han  om  de  ogudaktigas 
utrotande  såsom  en  motsats  till  de  frommes  ärfvande  af  landet, 
hvilket  visar,  att  han  menar  deras  utrotande  ur  landet.  I  v.  10 
förklarar  han  sig  sålunda:  "Ännu  en  liten  tid,  och  den  ogudak- 
tige  är  icke  mer,  och  när  du  ser  efter  hans  rum,  är  han  icke  der." 
Hela  detta  sammanhang  visar,  att  det  är  fråga  om  de   ogudak- 
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tigas  utrotande  från  det  land,  som  de  gudfruktiga  taga  i  besitt- 
ning. Detta  styrkes  ytterligare  af  v.  34-36,  der  det  heter:  "För- 
bida  Herren  och  håll  hans  väg,  och  han  skall  upphöja  dig  till  att 
ärfva  landet;  du  skall  se,  huru  de  ogudaktiga  varda  utrotade. 
Jag  såg  en  ogudaktig  blifva  mäktig;  han  utbredde  sig  såsom  ett 
väl  rotadt,  löfrikt  träd.  Men  bäst  han  gick,  se,  då  var  han  borta; 
jag  sökte  efter  honom,  men  han  fanns  icke."  Hvar  och  en  kan 
se,  att  det  är  fråga  om  de  ogudaktigas  utrotande  från  landet 
(hvilket  här  f ramställes  såsom  Israels  land),  likasom  då  ett  träd 
uppryckes  med  rötterna.  Att  dessa  ord  ej  innehålla  något  om 
de  ogudaktigas  slutliga  tillintetgörelse,  är  klart  deraf,  att 
psalmisten  framställer  ett  exempel  på  en  ogudaktig  menniskas 
försvinnande  såsom  något  redan  f ullbordadt,  då  han  säger : 
"Jag  sökte  efter  honom,  men  han  fanns  icke."  Men  att  de 
ogudaktigas  tillvaro  icke  upphör  med  döden  är  tydligt  deraf,  att 
de  efter  döden  finnas  i  dödsriket  (Luk.  16:  23),  ur  hvilket  de  på 
den  yttersta  dagen  skola  framträda  inför  Guds  domstol  (Upp.  20: 
13).  Af  samma  slag  som  de  anförda  bibelspråken  är  äfven  Ps. 
73:  18-19,  der  psalmisten  talar  om,  huru  Gud  "stälde  de  ogud- 
aktiga på  slipprig  mark,  och  i  grund  förstörde  dem,  huru  de  i  ett 
ögonblick  blefvo  intet,  försvunno  och  fingo  en  ände  med  för- 
skräckelse." Äfven  här  är  det  fråga  om  timliga  straff,  som  på 
ett  förskräckligt  sätt  göra  slut  på  de  ogudaktigas  lif  på  jorden. 
Detta  framgår  dels  deraf,  att  deras  olyckliga  slut  var  något,  som 
låg  inom  området  för  psalmistens  eget  åskådande  (v.  16-17), 
dels  deraf,  att  de  ogudaktigas  förskräckliga  slut  sättes  i  motsats 
till  deras  timliga  välstånd  under  deras  föregående  lif  (v.  2-11). 
Då  dessutom  denna  de  ogudaktigas  undergång  framställes  såsom 
ögonblicklig,  kunna  dessa  ord  ej  handla  om  en  tillintetgörelse, 
som  antages  blifva  resultatet  efter  tidehvarf  af  lidande.  Lika 
litet  handlar  Ps.  68:  2-3  om  de  ogudaktigas  slutliga  tillintetgö- 
relse. Då  det  der  säges,  att  de  ogudaktiga  skola  förgås  "såsom 
vaxet  smälter  för  eld,"  framhålles  dernied  endast  deras  fullkom- 
liga vanmagt  gent  emot  Guds  straffande  vrede,  likasom  vaxet 
icke  förmår  motstå  eldens  verkan.  Sjelfva  bilden  innebär  icke 
någon  tillintetgörelse,  ty  äfven  det  smälta  finnes  till,  om  än  i  en 
annan  form. 

197.     Äfven  ur  nya  testamentet  bruka   anföras  några  ställen 
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till  stöd  för  läran  om  de  ogudaktigas  tillintetgörelse.  Bland 
dessa  är  Matt.  13:  30,  der  det  säges  att  ogräset  skall  uppbrännas 
i  eld.  Att  detta  dock  icke  innebär  de  ogudaktigas  tillintetgö- 
relse, framgår  af  Frälsarens  egen  förklaring  af  denna  liknelse. 
Han  säger  nämligen  i  v.  40-41:  "Såsom  nu  ogräset  hemtas  till- 
hopa och  uppbrännes  i  eld,  så  skall  det  ske  vid  denna  verldens 
ände.  Menniskosonen  skall  sända  sina  änglar,  och  de  skola 
hemta  tillhopa  ur  hans  rike  alla  förargelser  och  dem  som  göra 
orätt,  och  de  skola  kasta  dem  i  den  brinnande  ugnen;  der  skall 
gråten  och  tandagnisslan  vara."  Märk,  huru  Herren  i  liknelsens 
förklaring  undviker  alla  uttryck,  som  kunde  antyda  någon  till- 
intetgörelse. Han  säger  blott,  att  de  onda  skola  kastas  i  den 
brinnande  ugnen,  icke  att  de  skola  brinna  upp.  Vidare  säger 
han  icke  blott,  att  der  skall  vara  gråt  och  tandagnisslan,  utan: 
"der  skall  gråten  och  tandagnisslan  vara"  —  d.  v.  s.  der  skall 
gråten  och  tandagnisslan  hafva  sin  egentliga  och  förblif vande 
plats.  Men  detta  förutsätter  de  personers  tillvaro,  som  äro  hem- 
fallna deråt.  I  kap.  3:  12  säges,  att  Kristus  skall  uppbränna  ag- 
narna i  osläcklig  eld."  Men  icke  ens  detta  ställe  innehåller  något 
om  de  ogudaktigas  tillintetgörelse.  Såväl  ogräsets  som  agnarnas 
uppbrännande  är  en  bild  af  det  straff,  som  skall  drabba  de  ogud- 
aktiga,  men  att  detta  straff  icke  tankes  göra  slut  på  de  ogudak- 
tigas tillvaro,  framgår  deraf ,  att  elden  säges  vara  osläcMig,  Detta 
innebär  icke,  att  elden  skall  brinna,  sedan  de  ogudaktiga  blifvit 
tillintetgjorda,  ty  i  Joh.  15:  6  står,  att  det  är  de  torra  grenarna, 
som  skola  brinna.  De  torra  grenarna  äro  likasom  ogräset  och 
agnarna  en  bild  af  de  ogudaktiga.  Och  det  är  de,  som  skola 
gifva  näring  åt  den  osläckliga  elden.  "När  veden  tager  slut,  så 
slocknar  elden"  (Ords.  26:  20).  För  hvad  ändamål  skulle  elden 
fortfara  att  brinna,  då  föremålet  för  den  samma  tagit  slut?  Vis- 
serligen är  talet  om  den  osläckliga  elden  bildspråk,  men  ett  bild- 
språk, som  innebär  ett  verkligt  och  oändligt  lidande.  Men  det 
finnes  ännu  ett  ställe  i  nya  testamentet,  som  anföres  och  synes 
vid  första  påseendet  gifva  något  stöd  för  läran  om  de  ogudak- 
tigas tillintetgörelse,  nämligen  Ebr.  10:27,  der  aposteln  säger, 
att  "en  förskräcklig  förbidan  af  dom  och  nit  af  en  eld  skall  för* 
tära  motståndarne."  Att  ordet  förtära  likväl  ej  innebär,  att  det 
skall  blifva  slut  på  de   ogudaktigas  tillvaro,  synes  af  grund- 


textens  ord,  hvilket  egentligen  betyder  äta,  förtära  föda.  Det 
användes  om  att  äta  bröd  (Matt.  15:  2),  äta  grönsaker  (Rom.  14: 
2)  och  i  allmänhet  om  att  äta.  I  1  Kor.  9:13  kallas  äfven  födan 
ordagrant  förtäring.  I  bildlig  mening  användes  detta  ord  i  be- 
tydelse af  fräta,  förtära,  förderfva.  Det  innebär  icke  alls  något 
begrepp  af  tillin tetgörelse.  Då  detta  ord  användes  om  eldens 
tärande  verkan,  tankes  elden  bildligt  såsom  ätande  eller  uppslu- 
kande sitt  föremål.  Detta  föreställningssätt  'torde  hafva  sin 
grund  i  lågans  form  af  en  tunga.  I  Es.  5:  24  säges  derför,  alt 
"eldens  tuno;a  förtär  halm."  Samma  bild  ligger  äfven  till  orund 
för  Ps.  21:  10,  der  det  säges,  att  Herren  skall  uppsluka  de  ogud- 
aktiga  i  sin  vrede,  och  eld  skall  förtära  dem.  Sådant  bildspråk 
innebär  icke  de  ogudaktigas  tillintetgörelse,  utan  deras  fullstän- 
diga hemfallande  åt  den  eviga  elden,  hvilken  derigenom  under- 
hålles  såsom  elden  matas  af  bränslet  (Ords.  26:  20),  eller  såsom 
lef vande  varelser  vidmakthållas  af  födan.  Vi  använda  samma 
bild  i  uttrycket:  "blifva  lågornas  rof."  Härvid  bör  man  dock 
ihågkomma,  att  det  ena  såväl  som  det  andra  är  en  bild  af  li- 
dande. Men  allt  lidande  förutsätter  såväl  för  sin  tillvaro  som 
för  sin  fortvaro  lidande  varelser. 

198.  Ett  bevis  för  de  ogudaktigas  tillintetgörelse  har  man 
äfven  ansett  ligga  i  sjelfva  uttrycket  död  såsom  motsats  till  lif,  i 
det  man  fattat  denna  motsats  såsom  en  motsats  af  tillvaro  och 
tillintetgörelse.  Vi  hafva  dock  förut  visat,  att  motsatsen  emellan 
lif  och  död  icke  är  en  motsats  af  tillvaro  och  saknad  af  tillvaro, 
utan  en  motsats  af  tillvaro  i  tvenne  olika  tillstånd  (§§  32-34) .  Der- 
med  förfaller  hela  den  bevisning,  som  tillintetgörelselärans  f  örf  äk- 
tare  bygga  på  motsatsen  emellan  lif  och  död.  För  öfrigt  kan 
det  med  trygghet  sägas,  att  nya  testamentet  aldrig  talar  om  den 
menskliga  personlighetens  tillintetgörelse.2)  Man  har  visserligen 
trott  sig  finna  en  sådan  mening  i  skriftens  tal  om  dödens   tillin- 


2)  I  hela  naturen  finnes  intet  rum  för  begreppet  tillintetgörelse.  Sjelfva  materien 
är  oförstörbar  i  den  meningen,  att  den  icke  tillintetgöres,  utan  endast  öf vergår  i  andra 
former.  Verldens  yttre  form  är  ständigt  vexlande,  men  tingens  enklaste  bestånds- 
delar äro  alltid  de  samma.  Elden,  som  är  ett  af  de  verksammaste  förstörelseelemen- 
ten, förmår  icke  tillintetgöra  de  materiela  föremålen.  Den  kan  endast  upplösa  dem 
i  deras  ursprungliga  grundämnen,  hvilket  icke  hindrar,  att  dessa  kunna  ingå  i  andra 
föreningar  och  uppträda  i  andra  eller  samma  former.  Huru  mycket  mindre  troligt  är 
det  då  icke,  att  något  materielt  förstörelseelement  skulle  kunna  tillintetgöra  den 
menskliga  anden. 
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tetgörelse.  Men  det  är  ett  fullkomligt  missförstånd.  I  2  Tim. 
1:  10  beter  det,  att  Jesus  "har  tillintetgjort  döden  och  i  ljuset 
framburit  lif  och  oförgänglighet"  genom  evangelium.  Det  ord, 
som  här  är  öfversatt  med  "tillintetgjort,"  betyder  egentligen 
"göra  overksam,"  "onyttig"  eller  "kraftlös,"  "beröfva  någon 
hans  magt,"  sedan  ock  "tillintetgöra,"  "upphäfva."  Det  användes 
i  Luk.  13:  7,  der  det  säges,  att  det  ofruktbara  fikonträdet  gör 
marken  onyttig.  Det  användes  äfven  i  Ebr.  2:  14,  der  det  heter, 
att  Jesus  genom  sin  död  skulle  tillintetgöra  djefvulen,  som  hade 
döden  i  sitt  våld.  Herren  har  ju  icke  tillintetgjort  djefvulen  i 
den  meningen,  att  han  icke  finnes  till,  men  han  har  tillintetgjort 
hans  makt,  krossat  ormens  hufvud,  nedslagit  djefvulens  gernin- 
gar  (1  Joh.  3:  8),  fråntagit  honom  hans  vapen  o.  s.  v.  Samma- 
lunda är  ju  döden  icke  tillintetgjord  i  den  meningen,  att  den  icke 
finnes  till,  men  den  är  beröfvad  sin  makt  öfver  de  troende,  eme- 
dan Jesus  har  "förderfvat  döden,"  "blifvit  den  ett  förgift,"  "af- 
brutit  dess  udd"  o.  s.  v.  Samma  ord  användes  äfven  om  dödens 
tillintetgörande  i  1  Kor.  15:  24,  25:  "Derefter  änden,  då  han 
öfverlemnar  riket  .åt  Gud  och  Fadern,  när  han  har  tillintetgjort 
allt  herradöme  och  all  väldighet  och  magt.  Ty  han  måste  regera 
till  dess  han  har  lagt  alla  sina  fiender  under  sina  fötter.  Såsom 
den  ytterste  fienden  varder  döden  tillintetgjord."  Det  är  först 
fråga  om  tillintetgörelse  af  hvarje  fiendtlig  magt  genom  dess 
fullständiga  underkuf vande,  dess  läggande  under  Jesu  fötter. 
Deraf  är  klart,  att  det  icke  är  fråga  om  fiendernas  tillintetgö- 
relse, så  att  de  upphöra  att  finnas  till,  utan  om  tillintet görels  en  af 
deras  fiendtlig  a  magt  ge)  wm  deras  fullständiga  underkuf  v  ande. 
Till  dessa  fiender  räknas  döden,  och  det  är  såsom  den  ytterste 
fienden  döden  tillintetgöres.  Och  hvems  fiende  är  döden?  Enligt 
sammanhanget  är  han  Kristi  och  de  troendes  fiende.  Han  är  de 
ogudaktigas  konung  (Rom.  5:  17),  men  de  rättfärdigas  fiende. 
Men  genom  uppståndelsen  upphäfves  och  tillintetgöres  fullstän- 
digt dödens  magt  öfver  de  rättfärdiga,  hvilka  icke  mer  kunna 
dö  (Luk.  20:  36).  Hela  sammanhanget  visar,  att  det  är  fråga 
om  det  fullständiga  bekämpandet  af  dödens  makt  inom  det  om- 
rade,  der  Kristi  regering  eg  er  rum.  Döden  skall  vara  fullstän- 
digt utesluten  ur  detta  rike  samt  inskränkt  till  den  brinnande 
sjön.      Huru  ordet  "tillintetgöra"  användes  om  att  upphäfva  en 
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saks  magt,  anseende  eller  gällande  kraft,  synes  vidare  af  Rom. 
3:  31:  "Göra  vi  nu  lagen  om  intet  genom  tron?"  Det  kan  ju 
här  ej  vara  fråga  om  att  bringa  lagen  ur  sin  tillvaro,  utan  endast 
att  upphäfva  lagens  gällande  kraft.  Då  det  i  Upp.  20:  14  säges, 
att  döden  och  dödsriket  blefvo  kastade  i  den  brinnande  sjön, 
framställas  döden  och  dödsriket  personifierade,  såsom  konungar, 
hvilka  herska  öfver  de  döda  (jfr  Upp.  6-8;  Rom.  5:  17).  Från 
den  nya  jorden  och  den  nya  himmelen  skall  dödens  och  döds- 
rikets välde  vara  fullständigt  uteslutet  —  döden  skall  icke  vara 
mer  der  (Upp.  21:  4)  —  detta  välde  är  helt  och  hållet  inskränkt 
till  den  brinnande  sjön,  som  är  den  andra  döden  (20:  3  4). 

199.  Vi  hafva  nu  betraktat  de  bibelställen,  som  vanligen 
anföras  såsom  bevis  för  tiilintetgörelseläran,  samt  funnit,  att 
intet  af  dessa  gifver  något  verkligt  stöd  för  denna  lära.  Vi  vilja 
nu  anföra  några  bibelställen,  som  direkt  motsäga  och  göra  om 
intet  hela  tiilintetgörelseläran.  Bland  dessa  är  Mark.  9:  43,  der 
Jesus  säger:  "Det  är  dig  bättre  att  ingå  i  lifvet  lytt  än  hafva 
båda  händerna  och  fara  till  helvetet  (grt.  gehenna)  till  den  out- 
släckliga elden,  der  deras  mask  icke  dör  och  elden  icke  utsläc- 
kes."  Detta  ställe  handlar  uppenbarligen  om  ett  lidande,  som 
icke  upphör.  Att  det  derför  står  i  vägen  för  tillintetgörelselä- 
rans  målsmän,  är  såsom  man  kan  vänta.  Vanligen  söka  de  bort- 
förklara det  ändlösa  lidandet  ur  denna  vers  genom  att  vädja  till 
Es.  66:  24,  der  samma  uttryck  förekommer.  Det  heter  der:  "Och 
de  skola  gå  ut  och  se  liken  af  de  menniskor,  som  hafva  varit  tro- 
lösa emot  mig;  ty  dessas  mask  skall  icke  dö  och  deras  eld  skall 
aldrig  slockna,  och  de  skola  vara  en  styggelse  för  allt  kött." 
Man  resonerar  så  här:  Esaias  talar  endast  om  timligt  lidande, 
ty  han  talar  om  menniskorna  såsom  lik.  Kristi  ord  äro  tydligen 
en  upprepning  af  Esaias  ord;  följaktligen  kunna  hans  ord  icke 
handla  om  ändlöst  lidande.  Detta  resonemang  är  bygdt  på  den 
förutsättningen,  att  Esaias  endast  menar  timligt  lidande.  Men 
denna  förutsättning  är  origtig,  och  slutsatsen  följaktligen  falsk. 
Det  lidande,  som  profeten  åsyftar,  är  det  som  skall  träffa  Guds 
rikes  fiender  vid  Herrens  tillkommelse,  ty  i  v.  15-16  heter  det: 
"Herren  skall  komma  med  eld,  och  hans  vagnar  skola  vara  såsom 
en  storm  för  att  låta  sin  vrede  utbryta  i  glöd  och  sin  näpst  i 
eldslågor.     Ty  med  sin  eld  och  sitt  svärd  skall  Herren  döma  allt 
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kött."  Såväl  dessa  verser,  som  kapitlet  för  öfrigt,  visa,  att  det 
är  fråga  om  den  dom,  som  vid  Herrens  tillkommelse  skall  drabba 
den  gudsfiendtliga  folkverlden.  Det  är  följaktligen  samma  dom 
som  den,  h vilken  skildras  i  Matt.  25:  3]  f.  och  Upp.  19:  11  f. 
Denna  dom  består  väl  i  första  hand  i  den  straffdom,  som  vid 
Herrens  ankomst  öfvergår  de  lefvande,  gudsfiendtliga  folken 
(Upp.  19:  17-18),  men  den  innefattar  äfven  deras  bortvisande 
till  den  eviga  elden  (Matt.  25:  41),  hvilket  redan  vid  deras  inträ- 
dande i  dödsriket  tager  sin  början  (Luk.  16:  24),  men  först  efter 
den  yttersta  domen  går  i  egentlig  verkställighet  (Upp  20:  15). 
De  vid  den  messianska  domen  fördömda  menniskorna  hemfalla 
derför  åt  evigt  straff.  Och  detta  ligger  verkligen  i  Esaias  ord 
om  masken,  som  icke  dör,  och  elden  som  icke  slocknar.  Och 
Jesus  har  i  dessa  ord  inlagt  en  sådan  mening,  då  han  tillämpar 
dem  på  gehennas  eld.3)  Då  Esaias  säger,  att  de  lefvande  men- 
niskorna skola  gå  ut  och  se  liken  af  dessa  menniskor,  och  att 
dessa  skola  vara  en  styggelse  för  allt  kött,  så  är  det  utan  tvifvel 
ett  bildligt  uttryck  för  den  tanken,  att  de  frälsta  skola  betrakta 
de  gudsfiendtliga  folkens  undergång  såsom  en  rättvis  uppenba- 
relse af  Guds  vrede.  Det  är  ju  icke  rimligt  att  tänka,  att  fien- 
dernas ruttnande  lik  skulle  f örblifva  liggande  utanför  Jerusalem 
under  det  tusenåriga  rikets  tid,  och  att  festresande  bokstafligen 
skulle  gå  ut  och  se  på  dem.  Nya  testamentet  har  utan  tvifvel 
gifvit  den  rätta  tolkningen  åt  denna  profetia,  då  det  framställer 
de  ogudaktigas  vistelseort  såsom  varande  utanför  riket  (Matt.  13: 
41;  22:  13),  der  de  skola  plågas  i  de  heliga  änglars  och  Lammets 
åsyn  (Upp.  14:  11). 

200.  Uttrycket  om  "elden  som  icke  slocknar"  har  man 
äfven  sökt  fråntaga  betydelsen  af  ändlöst  lidande  genom  att  ur 
gamla  testamentet  anföra  ställen,  der  detta  uttryck  användes  om 
sådana  föremål,  som  icke  ära  eviga.  Sålunda  anföres  Jer.  7:20: 
"Se,  min  vrede  och  min  harm  är  utgjuten  öfver  detta  rum,  både 
öfver  folk  och  fänad,  både  öfver  träden  på  marken  och  öfver 
frukten  på  jorden,  och  den  skall  brinna  och  icke  slockna."  Sam- 
malunda anföres  kap.  17:4:  "I  hafven  upptändt  min  vredes  eld, 

■i)  Huru  judarne  på  Kristi  tid  fattade  Es.  66:  24  visar  följande  yttrande  af  Josefus: 
'Till  dessa  (de  orättfärdiga)  hör  den  outsläckliga  elden,  och  det  utan  ände,  samt  en 
viss  eldsmask,  som  aldrig  dör  och  icke  förstör  kroppen,  utan  fortsätter  sina  anfall  på 
kroppen  med  aldrig  upphörande  smärta' '  (Discourse  to  the  Greeks  concer.  Hades,  §  6). 
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som  skall  brinna  evinnerligen."  Dessa  ställen  tala  dock  ej  om 
någon  materiel  eld,  utan  om  Guds  vrede  under  bilden  af  en  eld, 
och  de  framhålla,  att  Guds  vrede  oåterkalleligen  hvilar  öf- 
ver  synden,  livar  helst  den  finnes  och  det  så  länge  den  finnes 
ty  Gud  kan  aldrig  bli/va  försonad  med  synden.  Man  vädjar 
äfven  till  Hes.  20:  47  såsom  ett  skäl  för  att  fatta  talet  om 
den  outsläckliga  elden  i  inskränkt  bemärkelse.  Det  heter  der: 
"Se  jag  skall  i  dig  upptända  en  eld  och  den  skall  i  dig  förtära 
alla  friska  träd  och  alla  förtorkade  träd;  den  flammande  lågan 
skall  ej  kunna  släckas."  Huru  skola  materiela  föremål  kunna 
brinna. i  evighet,  utropar  man.  Dervid  förbiser  man,  att  det  på 
detta  ställe  icke  alls  är  fråga  om  träd  utan  om  Judeens  innebyg- 
gare under  bilden  af  en  skog,  emot  hvilken  profeten  profeterade 
(v.  46).  På  samma  sätt  liknas  det  assyriska  folket  i  Es.  10:  18, 
33  vid  en  skog  och  straffdomen  öfver  detta  folk  vid  trädens  fäl- 
lande och  afqvistande.  I  Es.  9:  18  säges  det:  "Emedan  gudlös- 
heten brinner  såsom  en  eld,  som  förtär  törne  och  tistel  och  som 
antänder  den  täta  skogen,  så  att  den  uppgår  i  höga  hvirflar  af 
rök,  så  råkar  landet  i  brand  genom  Herrens  Sfebaots  vrede  och 
folket  blifver  till  ett  rof  för  elden;  ingen  skonar  den  andre."  I 
denna  vers  förklaras  tornet,  tisteln  och  skogen  vara  folket,  som 
blifver  ett  rof  för  elden.  Detta  är  nog  äfven  förhållandet  i  Hes. 
20:  41.  Men  elden  är  en  bild  af  Guds  vrede,  som  utbryter  i  straff 
och  oåterkalleligen  hvilar  öfver  den  ogudaktige.  Sammalunda, 
då  det  i  Jer.  17:  27  talas  om  en  eld  i  Jerusalems  portar,  som 
skall  förtära  dess  palats  och  icke  slockna,  så  är  elden  utan  tvifvel 
der  likasom  i  v.  4  en  bild  af  Guds  vrede,  som  skall  utbryta  i 
straffdomar,  hvilka  åstadkomma  evig  ödeläggelse.  Slutligen 
anföres  äfven  Es.  34:  9-10  såsom  ett  bevis  för  att  "evig  eld," 
"outsläcklig  eld"  icke  bör  fattas  i  betydelse  af  ändlöshet.  Det 
står  nämligen  der,  att  röken  ifrån  Edoms  Land  skall  uppstiga  i 
evighet.  Sammanhanget  visar  emellertid,  att  det  här  är  fråga  ej 
blott  om  den  straffdom,  som  öf vergått  Edom,  utan  äfven  om  den 
sista  domen  öfver  hednafolken.  "Herren  är  vred  på  alla  hedna- 
folk och  gifver  dem  till  spillo"  (v.  3).  Detta  skall  ske,  när 
"himmelen  rullas  tillsammans  som  en  bokrulle  och  all  dess  här 
skall  vissna  och  falna"  etc.  (v.  4).  Särskildt  skall  straffdomen 
drabba  Edom  såsom  representant  för  de  gudlösa  hednafolken.   I 
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den  målande  skildringen  flyter  det  timliga  och  eviga  straffet  till- 
samman, och  det  senare  f ramställes  med  bilder  lånade  från  det 
förra.  På  samma  sätt  låter  Jesus  i  Matt.  24  kap.  sin  förutsägelse 
om  Jerusalems  förstöring  och  tidsålderns  fulländning  flyta  till- 
samman, så  att  den  förra  såsom  förebild  sammanknytes  med  den 
senare  motbilden.  Då  man  frågar,  huru  igelkottar  och  andra 
djur  kunna  lefva  i  landet,  om  det  skall  brinna  i  evighet,  borde 
man  besinna,  att  det  ena  som  det  andra  är  en  bild  af  total  och 
evig  ödeläggelse.  I  Upp.  18:  2  säges  om  det  stora  Babylons, 
det  antikristiska  verldsväldets  fall,  att  det  blifvit  "ett  tillhåll  för 
alla  orena  andar  och  vederstyggliga  foglar."  Detta  är  utan  tvifvel 
ett  bildspråk  om  fullständig  ödeläggelse,  som  blifvit  hemtadt 
från  gamla  städers  förstöring.  Att  Es.  34  handlar  ej  blott  om 
Edoms  timliga  utan  äfven  om  dess  eviga  förstöring,  synes  ytter- 
ligare af  Es.  63:  1  f.,  der  Edom  med  sin  hufvudstad  Bozra  fram- 
ställes  såsom  representant  för  det  gudsfiendtliga  välde,  som  Her- 
ren vid  sin  tillkommelse  skall  omstörta.  Det  är  mycket  vanligt, 
att  gamla  hedniska  folk  i  de  profetiska  skrifterna  framställas 
såsom  representanter  för  det  gudlösa  verldsväldet,  sådant  det  i 
olika  tider  framträder. 

201.  För  öfrigt  står  det  icke  på  något  af  de  anförda  stäl- 
lena, att  den  outsläckliga  elden  skall  slockna,  utan  tvärtom,  att 
den  icke  sJcall  släckas.  Följaktligen  innehålla  dessa  ställen  in- 
genting, som  skulle  kunna  inskränka  meningen  af  Frälsarens 
ord:  "Der  deras  mask  icke  dör  och  elden  icke  utsläckes."  Huru 
man  vrider  och  vänder  dessa  ord,  så  stå  de  der  likväl  i  hela  sitt 
fasansfulla  allvar.  På  samma  gång  må  det  medgifvas,  att  Fräl- 
saren talar  i  bilder,  men  dessa  bilder  måste  hos  hvarje  fördomsfri 
menniska  gifva  den  föreställningen,  att  han  talar  om  ett  lidande, 
som  aldrig  upphör.  När  man  söker  begränsa  betydelsen  af 
dessa  ord  genom  att  åberopa  egenskaperna  hos  materiela  ting, 
då  förbiser  man  helt  och  hållet  deras  bildliga  betydelse.  För 
öfrigt  finnes  det  äfven  andra  ställen,  som  tala  om  ett  ändlöst  li- 
dande, och  det  utan  bildspråk.  I  Joh.  3:  36  heter  det:  "Den 
som  tror  på  Sonen,  han  har  evigt  lif,  men  den  som  icke  tror 
Sonen,  skall  icke  få  se  lif,  utan  Guds  vrede  förblifver  öfver 
honom."  Om  Guds  vrede  förbli fver  öfver  den  otrogne,  så  kan 
den  aldrig  upphöra.  Aldrig  har  straffets  ändlöshet  starkare  kun- 
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nat  uttryckas.  I  Matt.  25:41  säges  äfven,  att  de  ogudaktiga 
skola  gå  bort  till  "den  eviga  elden."  Att  dermed  menas  en  aldrig 
upphörande  eld,  synes  af  v.  46,  der  det  heter:  "Dessa  skola  gå 
bort  till  evigt  straff,  men  de  rättfärdiga  till  evigt  lif."  Den 
eviga  elden  är  ett  evigt  straff,  och  det  eviga  straffet  är  evigt  i 
samma  mening,  som  det  eviga  lifvet  är  evigt.  Det  är  alldeles 
fåfängt  att  försöka  bortförklara  begreppet  af  ändlöshet  i  skrif- 
tens tal  om  de  eviga  straffen. 

202.  Detta  hafva  de  insett,  som  tro  på  de  förtappades  till- 
intetgörelse  i  ett  ögonblick  eller  inom  en  kort  tid,  ty  de  med- 
gifva,  att  straffet  är  ändlöst,  fastän  de  mena  att  de  straffade  per- 
sonerna tillintetgöras.  De  resonnera  så  här:  Vreden  förbi if ver, 
masken  dör  icke,  elden  brinner  för  evigt,  straffet  är  ändlöst  i  den 
meningen,  att  detta  fortfar  sedan  personerna  upphört  att  finnas. 
Detta  är  dock  emot  skriftens  uttryckliga  ord.  Guds  vrede  skall 
icke  blott  förblifva,  utan  den  skall  förblifva  öfver  honom,  som 
icke  tror  Sonen,  och  då  måste  personen  finnas  till,  så  länge  vre- 
den förblifver  öfver  honom.  Man  kan  hvarken  älska  eller 
vredgas  på  en  person,  som  icke  finnes  till.  När  det  står,  att 
masken  icke  dör,  så  säges  det,  att  det  är  deras  mask,  h vilka 
blifva  kastade  till  gehenna.  Masken  är  icke  något  som  existe- 
rar utom  de  plågade  personerna,  utan  den  är  en  bild  af  det  li- 
dande, som  de  måste  utstå  (se  §  179  not  2).  Det  säges  äfven, 
att  gråten  och  tandagnisslan  skola  vara  i  den  brinnande  ugnen 
(Matt.  13:  42)  eller  gehenna,  men  detta  är  ju  icke  något,  som 
kan  existera,  sedan  personerna  blifvit  tillintetgjorda.  Lika  litet 
som  man  kan  tala  om  ett  fortgående  lidande  efter  den  lidande 
personens  tillintetgörelse,  lika  litet  kan  man  tala  om  ett  fort- 
gående straff  efter  den  straffades  tillintetgörelse.  I  Dan.  12: 
2  står  det:  "Somliga  skola  uppvakna  till  evigt  lif,  somliga 
till  evig  försmädelse  och  blygd."  Detta  förutsätter  nödvän- 
digt personernas  eviga  tillvaro,  ty  huru  skulle  de  ogudak- 
tiga kunna  känna  en  evig  blygsel,  sedan  de  upphört  att 
finnas  till.  Att  profeten  icke  heller  menar  endast  en  tids- 
ålder af  vanära  och  blygsel,  framgår  deraf,  att  han  fram- 
ställer denna  såsom  evig  i  samma  mening,  som  de  rättfärdigas 
eviga  lif  är  evigt.  Då  det  i  Upp.  20:  10  omtalas,  att  djefvulen, 
vilddjuret  och  den  falske  profeten   blefvo   kastade   i   den  brin- 
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nande  sjön,  namnes  det  ingenting  om,  att  elden  skall  brinna, 
sedan  de  blifvit  tillintetgjorda,  utan  det  säges  alldeles  tvärtom: 
"de  skola  plågas  dag  och  natt  i  evigheters  evighet."  Huru  är  det 
möjligt  för  dem  att  plågas  i  evigheters  evighet,  om  de  icke  finnas 
till?  Att  detta  gäller  icke  blott  djefvulen  och  hans  båda  red- 
skap utan  äfven  deras  efterföljare,  de  ogudaktiga  menniskorna, 
synes  af  kap.  14:  10-11,  der  det  om  vilddjurets  tillbedjare  för- 
utsäges,  att  "de  skola  plågas  med  eld  och  svafvel,"  att  "röken  af 
deras  plågor  uppstiger  i  evigheters  evighet"  och  att  de  "hafva 
Ingen  ro  hvarken  dag  eller  natt."  Hvilken  menniska  med  sundt 
förnuft  kan  tänka,  att  sådant  kan  utsägas  om  varelser,  som  icke 
finnas  till?  Den  som  aldrig  så  litet  satt  sig  in  i  bibelns  fram- 
ställning om  de  tillkommande  straffen,  kan  med  lätthet  finna,  att 
hvarken  läran  om  de  fördömdas  frälsning  eller  om  deras  tillin- 
tetgörelse  har  något  verkligt  stöd  i  den  samma.  Derom  yttrar 
äfven  professor  Delitzsch:  "Skriften  lär  lika  litet  de  ondas  slut- 
liga tillintetgörelse,  som  den  lär  deras  återställelse.  Det  mensk- 
liga  förnuftet  skulle  önska  att  på  ett  eller  annat  sätt  upphäfva 
den  dualism,  hvarmed  verldens  historia  slutar.  Må  det  göra  så 
på  sitt  eget  ansvar,  men  må  det  icke  förfalska  skriften,  som  lär 
en  evig,  personlig  fortvaro  af  alla  personliga  varelser,  och  en 
fortvaro  hufvudsakligen  bestämd  af,  hvad  de  blifvit  i  tiden." 


FEMTE  KAPITLET. 

Det  eviga  straffets  ändlöshet. 

203.  Att  det  tillkommande  straffet  skall  vara  ändlöst,  fram- 
går deraf,  att  det  kallas  evigt  (Matt.  25:  46;  2  Tess.  1:9).  Detta 
förnekas  dock  af  både  dem,  som  lära  allas  slutliga  frälsning,  och 
dem,  som  lära  de  ogudaktigas  tillintetgörelse.  De  åberopa  sig 
dervid  på,  att  grundspråkens  ord  för  evig  och  evighet  stundom 
förekomma  i  betydelse  af  begränsad  tid.  Vi  skola  derf ör  i  detta 
kapitel  undersöka  dessa  ords  betydelse. 

204.  De  svenska  orden  evig,  evighet  äro   en  öfversättning 
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af  det  hebreiska  ordet  olam  i  garala  testamentets  och  de  gre- 
kiska orden  aion,  aionios  i  det  nya  testamentets  grundspråk. 
Dessa  grundspråkens  ord  förklaras  af  lexikograferna  såsom:  1) 
en  tiderymd  med  början  och  slut,  d.  ä.  tidsålder;  2)  en  tiderymd 
med  början  men  utan  slut;  3)  en  tiderymd  utan  början  och  utan 
slut.  I  den  första  betydelsen  användas  de  i  t.  ex.  1  Mos.  43:  4; 
4  Mos,  25:  13;  Job  41:  4;  Matt.  24:  3.  I  den  andra  betydelsen 
användas  de  i  t.  ex.  Tit.  1:  2;  2  Tim.  1:9;  Rom.  16:  25.  Den 
tredje  betydelsen  af  tiderymd  utan  början  och  slut  är  den  van- 
ligaste. Det  medgifves  alltså,  att  dessa  ord  förekomma  i  olika 
betydelser,  men  deraf  följer  ingalunda,  att  man  får  fatta  dem  i 
hvilken  betydelse  som  helst.  Sammanhanget  måste  i  hvarje  fall 
af  göra,  i  hvilken  betydelse  de  böra  tagas. 

205.  Om  betydelsen  af  det  hebreiska  ordet  olam  säger  den 
lärde  hebreiske  lexikografen  Gesenius1),  att  det  har  följande  be- 
tydelser: "af  ägsen  tid*  evighet,  alltid  varande,  aion;  om  förflu- 
ten tid  Esr.  4:  15,  om  tillkommande  tid  Dan.  3:  33  etc.  Deraf 
Dan.  2:  20:  från  evighet  (olam)  till  evighet  (olam)."  Vidare 
säger  han:  "Den  verkliga  och  fulla  meningen  af  evighet  är  ut- 
tryckt med  olam  på  de  ställen,  der  det  utsäges  om  Guds  natur 
och  tillvaro."  Det  förekommer  i  1  Mos.  21:  33  om  den  evige 
Guden,  i  5  Mos.  32:  40,  der  det  säges,  att  Gud  lefver  i  evighet, 
samt  i  2  Mos.  15:  18,  der  det  heter:  "Herren  är  en  konung  för 
tid  och  evighet."  Detta  ord  förekommer  i  olika  former  nära  400 
gångei  i  gamla  testamentets  grundspråk,  till  ett  långt  öfvervä- 
gande  antal  gånger  i  betydelse  af  ändlöshet.  I  de  sjuttio  uttol- 
.karnes  grekiska  öfversättning  af  gamla  testamentet  är  det,  med 
omkring  ett  tjog  undantag,  öfversatt  med  orden  aion,  aionios. 
Detta  har  en  stor  betydelse,  då  vi  erinra  oss,  att  citaten  från 
gamla  testamentet  äro  i  det  nya  testamentet  anförda  efter  denna 
öfversättning.  Der  med  är  då  afgjordt,  att  det  hebreiska  ordet 
olam  har  samma  betydelse  som  de  grekiska  orden  aion  och 
aionios. 

206.  Vi  vilja  nu  se,  hvad  språkforskarne  säga  om  de  senare 
orden.  Dr,  JRobinson  säger:  "Aion:  ändlös  tillvaro,  evighet, 
såsom  hos  de  grekiska  författarne.  Förstärkt  i  flertal:  eis  tous 
aionas  ton  aionon,  i   evigheters   evighet.     I  det  senare  judiska 

J)  Hebrew  and  English  Lexicon. 
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öch  rabbinska  språkbraket:  den  tillkommande  verlden,  alltid  in- 
nefattande begreppet  ändlös  tillvaro.  Aionios :  alltid  varande, 
beständig,  evig,  innefattande  evighet  både  före  och  efter;  den 
tillkommande  tiden  utan  ände.  Deraf  om  de  heligas  sällhet  i 
den  tillkommande  verlden,  isynnerhet  Zoä  aionios,  evigt  lif; 
motsatsen  till  de  ogudaktigas  straff,  kolasis  aionios.  Matt.  25: 
4G."2)  Om  samma  ord  yttrar  den  svenske  lexikografen,  lektor 
Mel  a nder:  "aion,  aionos,  aevum,  evig  tid,  evighet."  Sedan  upp- 
visar författaren,  huru  detta  ord  förekommer  i  olika  samman- 
hang både  om  förfluten  och  tillkommande  tid,  begränsad  och 
obegränsad.  Derefter  yttrar  han  om  ordet  aionios:  "Evig,  utan 
början  och  slut,  Rom.  16:  26;  äfven  evig  blott  a  parte  ante  eller 
utan  början,  såsom  Rom.  16:  25,  och  blott  a  parte  post  eller 
utan  slut."3)  Om  dessa  ords  betydelse  yttrar  äfven  Dr.  Wal- 
denström i  sin  förklaring  till  Matt.  25:  46:  "Det  grekiska  ord, 
(aionios),  som  i  grundtexten  begagnas  för  att  uttrycka  "evig," 
är  härledt  från  ett  annat  ord,  som  heter  aion.  Detta  betyder 
egentligen  tiderymd  (längre  eller  kortare),  lifstid,  tidsålder;  se- 
dan ock  evighet,  såsom  den  grekiske  filosofen  Aristoteles .  för- 
klarar det  af  aei  on=  alltid  varande."  Om  ordet  aionios  yttras 
samme  författare:  "Det  härledda  egenskapsordet  aionios  bety- 
der: beständig,  evig,  alltid  varande.  Denna  betydelse  har  det 
ock  öfver  allt  i  det  nya  testamentet.  I  Rom.  16:  25,  2  Tim.  1: 
9,  Tit.  1:  2  begagnas  det  om  ev \q&  förgångna  tider,  dervid  ordet 
evig  oegentligt  säges  om  ofantligt  långa  tiderymder,  alldeles 
som  vi  i  vårt  språk  oegentligt  säga  'oändliga  tiderymder,' 
när  vi  vilja  utmärka  tiderymder  af  ofantlig  utsträckning.  Men 
utom  på  dessa  tre  ställen  syftar  det  alltid  i  det  nya  testa- 
mentet på  det  tillkommande  och  utmärker  då  det  i  tidsutsträck- 
ning oändliga."  Vi  vilja  äfven  efter  ett  engelskt  arbete4) 
anföra  ett  par  ställen  ur  de  klassiska  författarne.  på  grekiska 
språket,  som  visa  huru  de  uppfattade  och  använde  de  om- 
skrifna  orden.  Den  grekiske  filosofen  Plato  yttrar:  "Tiden  är 
den  bortgående  skuggan  af  evigheten."  Med  afseende  på  denne 
filosofs  uppfattning  af  ordet  aion  yttrar  Dr.  W.  B.  Pope:  "Ingen 


2)  Greek  and  English  Lexicon  of  the  New  Testament. 

s)  Grekiskt-Svenskt  Handlexikon  till  Nya  Testamentet. 

4)  Doom  Eternal,  by  Rev.  Junius  B.  Remensnyder,  p.  251,  77. 
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skriftställare  skulle  hafva  protesterat  mera  ifrigt  än  Plato  mot 
användandet  af  hans  uttryck  för  den  af  honom  såsom  odödlig 
ansedda  menniskoandens  slutliga  tillintetgörelse." 5)  Den  ro- 
merske kejsaren  och  filosofen  3farkus  Aurelius  (161-180  e.  Kr.), 
som  skref  på  grekiska  språket,  uttalar  sig  på  följande  sätt:  "Be- 
tänk den  gränslösa  evigheten  (aiou)  på  h vardera  sidan  om  det 
närvarande."  ''Betrakta  den  eviga  tiden  (aion)  bakom  dig,  och 
framför  denna  en  annan  gränslös  utsträckning."  "Den  närva- 
rande tiden  är  en  punkt  i  evigheten  (aion)."  Detta  må  vara  nog 
för  att  visa,  huru  orden  aion  och  aionios  användas  i  det  allmänna 
grekiska  språkbruket. 

207.  I  nya  testamentet  förekommer  ordet  aion  108  gånger  och 
aionios  71  gånger,  detsenare  med  tre  undantag  (Rom.  16 :  25;  2  Tim. 
1:9;  Tit.  1:  2)  alltid  i  betydelse  af  evig,  ändlös.  Det  sistnämda 
förekommer  på  följande  ställen:  Matt.  18:  8;  19:  16,  29;  25:  41, 
46  (två  ggr);  Mark.  3:  29;  10:  17,  30;  Luk.  10:  25;  16:  9;  18:  18, 
30;  Joh.  3:  15,  16,  36;  4:  14,  36;  5:  24,  39;  6:  27,  40,  47,  54,  68; 
10:  28;  12:  25,  50;  17:  2,  3;  20:  31;  Apg.  13:  46,  48;  Rom.  2:  7; 
5:  21;  6:  22,  23;  16:  25,  26;  2  Kor.  4:  17,  18;  5:  1;   Gal.    6:    8;  2 

-Tess.  1:  9;  2:  16;  1  Tim.  1:  16;  6:  12,  16,  19;  2  Tim.  1:  19;  2:  10; 
Tit.  1:  2  (två  ggr);  3:  7;  Filem.  15;  Ebr.  5:  9;  6:  2;  9:  12,  14,  15; 
13:  20;  1  Petr.  5:  10;  2  Petr.  1:  11;  1  Joh.  1:  2;  2:  25;  3:  15;  5: 
11,  13,  20;  Jud.  7,  21;  Upp.  14:  6. 

208.  Vi  vilja  nu  se,  huru  grundspråkens  ord  för  evig  och 
evighet  användas  i  gamla  och  nya  testamentet.  Härvid  vilja  vi 
erinra  om,  att  då  dessa  ord  förekomma  i  olika  betydelser,  måste 
sammanhanget  afgöra  deras  särskilda  betydelse  på  hvarje  sär- 
skildt  ställe.  Detta  är  en  allmän  regel  för  all  öfversättning. 
Till  sammanhanget  ifråga  om  ordet  evighet  hör,  att  ordet  sättes 
i  motsats  tiil  begränsad  tid,  att  det  närmare  bestämmes  och  för- 
klaras af  parallela  uttryck,  att  det  i  samma  mening  användes  för 
att  uttrycka  tidslängden  af  tvenne  motsatta  tillstånd,  att  det  ut- 
säges  om  personer  och  föremål,  som  annorstädes  förklaras  vara 
ändlösa  o.  s.  v.  Då  vi  nu  gå  att  uppvisa  exempel  på  ordens  be- 
tydelse af  oändlighet,  upptaga  vi  endast  sådana  ställen,  der  de 
hafva  denna  betydelse.  Dermed  hafva  vi  dock  ej  förnekat,  att 
grundtextens  ord  i  vissa  sammanhang  äfven  hafva  betydelsen  af 

5)  De  yttersta  tingen,  sid.  83. 
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ränsad  tid.     Grundtextens  ord  för  -'evig"  och  "evighet*5  an- 

$  i  motsats  titt  begränsad  tid.     I   1   Mos.    3:   22   heter  det: 

"Herren  Gud  sade:  Se,  menniskan  har   blifvit   såsom   en  af  oss 

vet  hvad  godt  och  ondt  är.      Och  nu  gäller  att  Lon  icke  skall 

uträcka  sin  band  och  taga  desslikes  af  lifvets  träd   och   äta  och 

i  evinnerligen.'3     Här  sättes  det  att  lefva  i  evighet  i  motsats 

till  Adams  timliga  lifstid.  Men  Adams  lifstid  varade  i  nio 
hundra  trettio  år,  alltså  nära  nog  en  evighet  af  den  utsträckning 
som  förnekarne  af  evighetens  ändlöshet  kunna  tänka  sig  ifråga 
om  det  eviga  straffet.  Och  märk:  fastän  Adam  lefde  under  en 
nära  tusenårig  tidsålder,  räknas  denna  tid  ej  för  någon  evighet. 
tv  oeuom  hans  utestängning  från  lifvets  träd  hindrades  han  ifrån 
att  lefva  på  jorden  i  evighet.  Adam  lefde  en  mycket  lång  be- 
gränsad tid,  men  om  han  fått  äta  af  lifvets  träd  skulle  han  lefvat 
i  evighet,  d.  v.  s.  i  ändlöshet.  Nog  måtte  sammanhanget  här 
afgöra,  att  grundtextens  ord  icke  betyder  tidsålder  utan  evighet. 
I  1  Kor.  4:  1Q  står  det,  att  "de  ting  som  synas  äro  timliga 
för  tid»,  men  de  som  icke  synas  äro  eviga."  Då  det  säges,  att 
de  synliga  tingen  äro  timliga,  användes  i  grundspråket  ett  ord 
(proskaira  .  som  kommer  af  ett  ord  (kairos),  hvilket  icke  bety- 
der tidsålder  utan  tid.  Timliga  äro  alltså  de  ting,  som  äro  "för 
tid."  och  sammanhanget  visar,  att  det  här  är  fråga  om  tiden  för 
de  -ynliga  tingens  existens.  I  motsats  till  de  synliga  tingen, 
-om  existera  bara  för  tiden,  äro  de  osynliga  tingen  eviga  (aionia), 
emedan  de  existera  för  evigheten.  I  Upp.  10:  6  omtalas,  att 
ängeln  upplyfte  sin  hand  och  "svor  vid  den.  som  lefver  i  evig- 
irs  evighet att  ingen  tid  skall  vara  mer,"  hvil- 
ket han  förklarar  skola  inträffa  vid  den  sjunde  ängelns  basu- 
nande t  v.  7  ,  då  Guds  hemlighet  skall  varda  fullbordad.  I  kap. 
11:  15  omtalas  den  sjunde  ängelns  basunande  vid  den  närvarande 
tidsålderns  slut,  då  "verldens  rike  blifvit  Herrens  och  hans 
Smordes,  och  han  skall  regera  i  evigheters  evighet."  Af  allt 
detta  framgår,  att  den  ändliga,  vexlande  tiden  tager  sitt  slut  vid 
upprättandet  af  Kristi  rike  samt  efterträdes  af  den  ändlösa  evig- 
heten, under  hvilken  Gud  "lefver  i  evigheters  evighet." 

Grundtextens  ord  för  "evig"  och  '-evighet"  utsäga- 
om  personer,  föremål  och  tillstånd,  hvilkas  tillvaro  annorstädes 
förklaras  vara  ändlös.     Detta  ord  användes  om  Gud,   den  evige 
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Guden.  I  Es.  40:  28  heter  det:  "Vet  du  ej,  har  du  icke  hört,  att 
Herren  är  en  evig  Gud."  I  Rom.  16:  28  säger  aposteln,  att  Kristi 
hemlighet,  enligt  den  evige  Gudens  befallning  blifvit  kungjord. 
Att  med  Guds  evighet  menas  ej  blott  ett  Guds  förhållande  till 
evigheten,  utan  en  egenskap  hos  Gud,  synes  af  sist  anförda  ställe, 
der  Gud  kallas  icke  evighetens  Gud,  utan  den  evige  Gnden,  d.  ä. 
den  Gud  som  är  evig.  livad  det  vill  säga,  att  Gud  är  evig,  kunna 
vi  fatta  af  1  Tim.  6: 16,  der  han  säges  vara  odödlig,  af  1  Tim.  1:  17, 
derhansäges  vara  oförgänglig,  samt  af  Ps. 102: 28  der  det  heter:  "Du 
är  den  samme,  och  dina  år  taga  ingen  ände.  När  grundtextens 
ord  för  evighet  sålunda  begagnas  för  att  uttrycka  hans  tillvaro, 
livars  år  "taga  ingen  ände,"  måste  man  väl  medgifva,  att  det  an- 
vändes i  betydelse  af  oändlighet.  Sammalunda  är  förhållandet, 
när  ordet  användes  för  att  uttrycka  varaktigheten  af  Guds  öfriga 
egenskaper,  hans  nåd  (Ps.  100:  5),  hans  sanning  (Ps.  117:  2), 
hans  rättfärdighet  (Ps.  119:  142),  hans  makt  (1  Tim.  6:  6)  o.  s.  v. 
Vi  hafva  redan  sett  att  ordet  för  "evig"  användes  om  menniskans 
slutliga  tillstånd  och  det  i  sammanhang  der  detta  ord  i  fråga  om 
hennes  saliga  eller  osalio;a  tillstånd  måste  fattas  i  samma  me- 
ning.  Men  då  dertill  kommer,  att  menniskan  sjelf,  om  h vilken 
ordet  utsäges,  i  skriften  framställes  som  en  evighetsvarelse,  blir 
det  ännu  vissare,  att  ordet  evighet  i  fråga  om  menniskans  slut- 
liga bestämmelse  betyder  ändlöshet.  IPred.  3: 11  heter  det:  "Till 
och  med  evigheten  har  han  inlagt  i  deras  (menniskornas)  hjer- 
tan."  Dessa  ord  förekomma  i  ett  sammanhang,  der  det  omtalas, 
huru  "allting  under  himmelen  har  sin  tid,"  och  huru  Gud  "gjort 
allt  godt  för  sin  tid."  Menniskorna  åter  hafva  en  högre  bestäm- 
melse, ty  "till  och  med  evigheten  har  han  lagt  in  i  deras  hjer- 
tan."  Att  dessa  ord  framhålla  menniskan  såsom  en  evighetsva- 
relse till  skilnad  från  sådant,  som  blott  har  sin  tid,  framgår 
vidare  af  den  inskränkande  förklaring,  hvarigenom  Salomo  vill 
förebygga  missuppfattning  af  sina  ord.  Han  tillägger  nämligen: 
"Dock  så,  att  menniskan  ej  kan  fatta  det  verk,  som  Gud  har 
gjort,  ifrån  dess  början  till  dess  slut"  —  d.  v.  s.  talet  om  men- 
niskans evighet  bör  man  fatta  med  den  inskränkning,  att  hon  icke 
kan  öf verskåda  den  timliga  verlden  från  dess  början  vid  skapel- 
sen och  till  dess  slut  vid  verldens  förstöring.  En  sådan  inskrän- 
kande förklaring  hade  icke  behöfts,  om  det  blott  varit  fråga  om 
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en  tidsålder,  en  mansålder  eller  dylikt.  Dessutom  skiljes  men- 
niskan  såsom  evighetsvarelse  ifrån  de  timliga  ting,  som  blott 
hafva  sin  tid. 

210.  Grundtextens  ord  för  "evig"  och  "evighet"  bestäm- 
mas och  förklaras  genom  motsvarande  uttryck,  som  innebära  änd- 
löshet. I  Jer.  23:  40  hotar  Herren,  att  öfver  det  affälliga  folket 
bringa  "en  evig  skam  och  en  evig  försmädelse,  som  aldrig  skall 
vara  glömd"  Skammen  är  alltså  evig  i  den  meningen,  att  den 
aldrig  skall  vara  glömd.  Men  det  som  aldrig  tager  slut  är  ju 
ändlöst.  I  Dan.  1:  14  heter  det  om  Menniskosonens  rike:  "Hans 
välde  är  ett  evigt  välde,  som  icke  skall  förgås, .  och  hans  rike 
skall  aldrig  förstöras."  Och  åter  i  Dan.  2:  44:  "I  dessa  konun- 
gars dagar  skall  himmelens  Gud  upprätta  ett  rikö,  som  i  evighet 
ej  skall  förstöras,  och  hvars  konungadöme  icke  skall  öfverlåtas 
åt  något  annat  folk.  Det  skall  krossa  och  göra  slut  på  alla  dessa 
riken  och  skall  sjelft  bestå  till  evig  tid"  Att  hans  välde  är  evigt, 
vill  säga,  att  det  "icke  skall  förgås,"  att  det  "i  evighet  ej  skall 
förstöras."  Att  det  sjelft  skall  "bestå  till  evig  tid,"  säges  i  mot- 
sats till  de  riken,  som  endast  bestå  till  en  tid.  Den  rätta  förkla- 
ringen gifves  utan  tvifvel  i  Luk.  1:  33:  "På  hans  rike  skcdl  ing  en 
ände  varda"  Vi  vilja  äfven  anföra  ett  liknande  ställe  ur  nya 
testamentet,  der  det  grekiska  "aion"  användes,  nämligen  1  Petr. 
1:  23,  hvilket  lyder  som  följer:  "Såsom  födda  på  nytt,  icke  af 
förgängligt,  utan  af  oförgängligt  sade,  genom  Guds  lefvande 
ord,  som  förblifver  evinnerligen."  Guds  ord  är  oförgängligt, 
emedan  det  förblifver  evinnerligen.  Visserligen  öfversättes  se- 
nare delen  af  versen  på  grund  af  en  annan  läsart  äfven  sålunda: 
"genom  Guds  lefvande  och  förblif  vande  ord."  Men  äfven 
denna  öfversättning  gifver  samma  resultat,  ty  i  v.  25  anföres 
såsom  bevis  för  ordets  förblif  vande,  att  Herrens  ord  blif  ver  evin- 
nerligen. Alltså:  Guds  ord  är  "oförgängligt,"  emedan  det  är 
"lefvande  och  förblif  vande,"  det  är  förblif  vande,  emedan  det 
förblifver  evinnerligen  eller  i  evighet.  Men  att  Guds  ord  för- 
blifver i  evighet,  kan  enligt  detta  sammanhang  ej  betyda,  att 
det  förblifver  under  en  tidsålder,  utan  att  det  förblifver  i  oänd- 
lighet. 

211.  Grundtextens  ord  användes  i  samma  mening  om  tids- 
längden aftvenne  motsatta  tillstånd,  af  hvilka  det  ena  allmänt  er- 
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hannes  såsom  oändligt.  Detta  är  förhållandet  i  Dan.  12:  £: 
"Många  af  dem  som  sofva  under  jordens  stoft  skola  uppvakna, 
somlige  till  evigt  lif  och  somlige  till  evig  f  örsmädelse  och  blygd.5' 
Om  sammanhanget  någonsin  afgör  ett  ords  betydelse,  så  måste 
det  här  af  göra,  att  evig  f örsmädelse  är  evig  i  samma  mening  som 
evigt  lif  är  evigt.  Är  det  eviga  lif  vet  oändligt,  så  måste  äf  ven 
skammen  vara  oändlig,  alldeles  som  det  står  i  Jer.  20: 11:  "Evig 
skall  den  skammen  vara  och  skall  aldrig  glömmas"  Samma- 
lunda är  förhållandet  med  Matt.  25:  49:  "Dessa  skola  gå  bort 
till  evigt  straff,  men  de  rättfärdiga  till  evigt  lif."  Då  samma 
ord  i  grundspråket  (aionios)  användes  om  både  det  eviga  straffet 
och  det  eviga  lifvet,  så  måste  det  eviga  straffet  vara  evigt  i 
samma  mening  som  det  eviga  lifvet.6)  Om  man  icke  fasthåller 
detta,  skall  man  aldrig  tala  om,  att  sammanhanget  afgör,  hvad 
ett  ord  betyder.  Den  enda  utvägen  att  undkomma  bevisningen 
af  sammanhanget  i  Matt.  25:  46  är  att  förneka  det  eviga  lifvets 
oändlighet. 

212.  Om  betydelsen  af  Matt.  25:  46  yttrar  redan  kyrko- 
fadern Augustinus  (354-430  e.  Kr.)  följande:  "Kristus  talade 
om  båda  på  ett  och  samma  ställe  med  samma  uttryck  i  en  och 
samma  mening:  Dessa  skola  gå  bort  till  evigt  straff,  men  de 
rättfärdiga  till  evigt  lif.  Om  båda  bestämmelserna  äro  eviga, 
måste  vi  antingen  fatta  båda  såsom  långvariga  men  slutligen 
upphörande,  eller  båda  såsom  ändlösa.  Ty  de  motsvara  hvar- 
andra:  å  ena  sidan  evigt  straff,  och  å  andra  sidan  evigt  lif.  Att 
säga  i  en  och  samma  mening:  det  eviga  lifvet  skall  vara  ändlöst, 
och  det  eviga  straffet  skall  hafva  en  ände,  detta  är  höjden  af 
dårskap."7)     Professor  Moses  Stuart  hopsummerar  det  resultat, 

6)  Häremot  har  blifvit  anfördt,  att  ordet  evig  i  Bom.  16:  24-25  användes  i  tvenne 
olika  betydelser,  då  det  å  ena  sidan  talas  om,  huru  evangelii  hemlighet  under  eviga 
tider  varit  f  örtegad,  samt  å  andra  sidan  säges,  att  den  nu  blif  vit  uppenbarad  enligt  den 
evige  Gudens  befallning.  Men  härtill  vilja  vi  anmärka,  att  med  ordens  sammanhang 
menas  icke  det  samma  som  deras  förekomst  inom  ett  visst  område  af  texten,  utan 
deras  inbördes  ställning  och  förhållande  till  hvarandra  i  satsen,  meningen  eller  tanke- 
sammanhanget. I  Rom.  10:  24-25  hafva  de  tvenne  upprepningarna  af  ordet  evig,  såsom 
hvar  och  en  kan  se,  intet  inbördes  sammanhang  hvarken  såsom  bestämning,  motställ- 
ning  eller  förklaring.  Detta  ställe  kan  derför  ej  jemföras  med  Matt.  25:  46,  der  ordet 
evig  användes  såsom  gemensam  bestämning  till  tvenne  motsatta  tillstånd,  hvarigenom 
orden  i  de  tvenne  antitetiska  satserna  erhålla  sammanhang  af  motställning  och  mot- 
svarighet. För  öfrigt  vill  nog  aposteln  i  Eom.  16  kap.  säga,  att  evangelii  hemlighet 
före  den  kristna  tiden  aldrig  varit  uppenbarad  (jfr  Ef.  3:  9;  Kol.  1:  26;  Joh.  1 :  17). 

7)  Post  Nic.  Fathers:  Vol.  II,  p.  469. 
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hvartill  han  kommit  genom  sin  undersökning  rörande  betydelsen 
af  orden  aion,  aionios,  sålunda:  "Resultatet  synes  mig  vara  klart 
och  filologiskt  och  exegetiskt  visst.  Det  är  detta:  antingen  fast- 
ställa icke  skriftens  utsagor  de  fakta,  att  Gud  och  hans  herrlig- 
het  och  ära  och  sällhet  äro  utan  ände,  ej  heller  att  de  rättfärdigas 
sällhet  i  den  tillkommande  verlden  är  utan  ände;  eljes  fastställa 
de  det  faktum,  att  de  ogudaktigas  straff  är  utan  ände.  Det  hela 
står  eller  faller  tillsammans.  Det  kan  till  följd  af  sjelfva  anti- 
tesens natur  icke  finnas  rum  för  förnuftigt  tvifvel  här,  på  hvad 
sätt  vi  än  söka  tolka  de  helige  författarnes  utsagor.  Vi  måste 
antingen  erkänna  helvetets  ändlösa  nöd,  eller  upp  g  if  v  a  himmelens 
ändlös  a  s  ällhet. " 8) 

213.  Åtskilliga  försök  hafva  blifvit  gjorda  att  försvaga 
den  bevisning  för  straffets  ändlöshet,  som  ligger  i  Matt.  25:  46. 
Bland  annat  har  det  framhållits,  att  uttrycket  "evigt  lif "  på  som- 
liga ställen  användes  i  betydelse  af  andligt  lif,  hvaraf  man  dragit 
den  slutsatsen,  att  uttrycket  "evigt  lif"  aldrig  har  afseende  på 
det  eviga  lifvets  varaktighet  utan  endast  på  dess  beskaffenhet. 
Sålunda  anföres  Joh.  5:  24:  "Den  som  hör  mitt  tal  och  tror  den 
som  har  sändt  mig,  han  har  evigt  lif."  Det  är  sant  att  här  menas 
andligt  lif,  emedan  det  eges  i  tiden,  men  det  kallas  evigt  lif,  eme- 
dan det  skall  fortfara  i  evighet;  det  är  början  till  det  evighetslif, 
som  den  troende  skall  ega  i  himmelen.  I  kap.  3  :  16  förklaras 
evigt  lif  vara  liktydigt  med  att  icke  förgås,  och  i  kap.  11:  26 
säges,  att  den  som  tror  skall  icke  dö  evinnerligen,  hvilket  måste 
vara  det  samma  som  att  lefva  evinnerlia;en.  Med  eviot  lif  kan 
omöjligt  menas  annat  än  ett  evigt  fortfarande  lif,  och  evigt  straff 
måste  följaktligen  betyda  evigt  fortgående  straff. 

214.  Ett  annat  försök  att  bortförklara  betydelsen  af  Matt. 
25:  46  i  fråga  om  det  eviga  straffet  går  ut  på  att  framställa  det 
eviga  lif  vet  såsom  begränsadt  till  den  messianska  tidsåldern. 
Dervid  åberopar  man  sig  på,  att  det  är  de  lefvande  folken  eller 
nationerna,  som  församlas  inför  Kristi  domstol  vid  nämda  tids- 
ålders början,  hvaraf  man  drager  den  slutsatsen,  att  med  deit 
eviga  lif  vet  endast  menas  ett  långt  lif,  som  dessa  folk  skola  lefva 
under  det  tusenåriga  rikets  tid.  Ingenting  kan  dock  vara  mera 
förvänd  t.     Alla  folk  skola  väl  församlas  inför  Kristus,  men  han 

&)  Exegetical  Essays  p.  251. 
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skall  skilja  "icke  det  ena  folket  från  det  ändra  utan  de  ena  men- 
niskörna  från  de  andra.  Detta  framgår  med  fullkomlig  tydlig- 
het af  grundtextens  ord"  (P.  W.).  Dessa  menniskor  äro  de  rätt- 
färdiga å  ena  sidan  (v.  37)  och  de  orättfärdiga  å  andra  sidan, 
h vilka  framställas  under  bilden  af  får  och  getter  (v.  33),  icke 
under  bilden  af  flere  olika  fårhjordar  och  gethjordar.  De  först- 
nämda  hafva  älskat  och  tjenat  Jesus  samt  bevisat  barmhertighet 
mot  Kristi  ringa  bröder  (v.  35-36),  hvilket  icke  kan  sägas  om 
några  nationer.  De  skola  ärfva  riket  eller  taga  det  i  besittning 
(v.  34),  men  detta  har  aldrig  blifvit  lofvadt  åt  några  nationer 
utan  endast  åt  de  troende,  som  äro  arf vingar  (Rom.  8:  11).  För 
öfrigt  står  det  i  v.  46,  att  det  är  de  rättfärdiga,  som  skola  bortgå 
till  evigt  lif .  Om  icke  evigt  lif  på  detta  ställe  betyder  ett  aldrig 
upphörande  lif,  dä  finnes  icke  i  hela  bibeln  ett  enda  pålitligt  löfte 
om  ändlöst  lif.  Kan  man  förneka  det  eviga  lifvets  ändlöshet  på 
ett  ställe,  så  kan  man  med  lika  stor  rätt  förneka  dess  ändlöshet 
på  alla  ställen,  der  det  omtalas.  Sedan  måste  man  fortgå  och 
förneka  den  ' 'eviga  frälsningens,' 'det  "eviga  arfvets,"  det  "eviga 
hemmets"  o.  s.  v.  ändlöshet.  Slutligen  måste  detta  konseqvent 
leda  till  förnekelse  af  Guds  eviga  tillvaro.  Och  hvar  stå  vi  då? 
Man  kan  icke  annat  än  känna  sig  vemodig  vid  betraktandet  af 
sådana  menniskoförnuftets  slingrande  och  vanmäktiga  försök  att 
undkomma  den  klara,  vissa  sanningen. 

215.  De,  som  vilja  inskränka  betydelsen  af  ordet  evighet  i 
fråga  om  de  eviga  straffen,  hafva  äf ven  påpekat,  att  grundtex- 
tens ord  för  "evig"  förekommer  i  bestämd  form  på  några  ställen, 
der  det  blifvit  öfversatt  med  uttrycken  "till  evig  tid"  eller  "i 
evighet,"  så  att  det  egentligen  heter  "till  evigheten."  Deraf 
hafva  de  dragit  den  slutsatsen,  att  på  dessa  ställen  menas  den 
messianska  tidsåldern,  som  skall  hafva  både  början  och  slut. 
Detta  är  emellertid  alldeles  origtigt  och  motsäges  af  de  ställen, 
der  nämda  uttryck  förekommer.  I  Joh.  10:  28  säger  Jesus:  "Jag 
gifver  dem  evigt  lif ,  och  de  skola  icke  förgås  evinnerligen"  (eg. 
till  evigheten).  Att  i  evighet  icke  förgås  motsvarar  evigt  lif  i 
förra  delen  af  versen.  Skulle  uttrycket  "till  evig  tid"  eller  "till 
evigheten"  endast  åsyfta  den  tusenåriga  tillvaron  i  Kristi  rike, 
då  vore  löftet  om  evigt  lif  inskränkt  till  endast  denna  tid.  Vi 
måste  då  läsa:  "Jag  gifver  dem  lif  för  en  tidsålder,  och  de  skola 
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icke  förgås  för  den  tidsåldern."  Men  sedan  finge  vi  på  alla  andra 
ställen  fatta  evigt  lif  såsom  lif  för  en  tidsålder.  Att  uttrycket 
"till  evigbeten"  icke  bar  denna  mening,  framgår  af  Joh.  6:  49- 
51,  bvarest  Jesus  säger:  "Edra  fäder  åto  mannat  i  öknen  ocb 
dogo.  Detta  är  det  bröd  som  nedkommer  från  bimmelen,  på 
det  att  man  må  äta  deraf  ocb  icke  dö.  Jag  är  det  lef vande  brödet, 
som  bar  nedkommit  från  bimmelen,  om  någon  äter  af  detta  bröd 
skall  ban  lef  va  emnnerligen  (eg.  till  evigbeten).  Nog  måste 
Jesus  på  detta  ställe  ba  menat  ett  lif  utan  ände,  ty  ban  sätter  att 
icke  dö  i  motsats  mot  att  cfö,  ocb  den  som  icke  dör  bar  väl  oänd- 
ligt lif.  Likaledes  framgår  detta  af  1  Petr.  1:  25:  "Herrens  ord 
förblifver  evinnerligen  (eg.  till  evigbeten).  Men  Guds  ord  för- 
blifver  ej  blott  för  en  tidsålder,  ty  det  är  ett  oförgängligt  sade 
(v.  21).  Att  grundtextens  ord  för  evigbet  på  dessa  ställen  står 
i  bestämd  form,  tro  vi  ba  sin  grund  deri,  att  denna  kommande 
evigbet  framställes  såsom  den  absoluta,  på  samma  sätt  som  vi 
med  uttrycket  "evigbeten"  benämna  bela  evigbetstillståndet.  En 
annan  omständigbet,  som  vi  äfven  böra  taga  i  betraktande,  är, 
att  grundtextens  ord  för  evigbet  stundom  står  i  flertal.  Det  an- 
vändes så  i  Rom.  1:  25;  9:  5;  11:  36;  16:  26,  der  Gud  tillönskas 
ära  ocb  välsignelse  i  evigbet  (eg.  evigbeter).  Genom  denna 
form  af  ordet  uttryckes  ännu  tydligare  dess  betydelse  af  ändlös- 
bet,  ty  oändligbet  uttryckes  bättre  genom  mångfald  än  genom 
enbet. 

216.  Slutligen  komma  vi  till  uttrycket  "evigbeters  evig- 
bet." Om  detta  uttryck  yttrar  den  lärde  skrifttolkaren  H.  W. 
Meyer  i  sin  förklaring  öfver  Ef.  3:  21:  "Aion  ton  aionon  be- 
tecknar den  eviga  tidsåldern,  som  börjar  med  Parusien  (=Kristi 
andra  tillkommelse),  den  tillkommande  tidsåldern  betraktad  så- 
som superlativen  (=bögsta  graden)  af  alla  tidsåldrar,  så  till  vida 
som  den,  såsom  den  sista  ocb  eviga,  öfverträffar  alla  andra 
"aioner"  sedan  verldens  begynnelse.''  Detta  uttryck  förekom- 
mer i  Gal.  1:  5;  Fil.  4:  20;  1  Tim.  1:  17;  2  Tim.  4:  18;  Ebr.  13: 
21  m.  fl.  ställen,  der  Gud  tillönskas  ära  i  evigbeters  evigbet.  I 
Upp.  4:  10;  10:  6;  15:  1  säges,  att  Gud  lefver  "i  evigheters  evig- 
het" Det  måste  väl  medgifvas,  att  Gud  lefver  i  oändligbet. 
Sammalunda  säges  i  kap.  1:  18,  att  Jesus  är  "lefvande  i  evighe- 
ters evighet."  På  tre  ställen  användes  det  om  de  fördömdas  eviga 
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plågor.  I  Upp.  14:  11  heter  det:  "Röken  af  deras  plåga  upp- 
stiger i  evigheters  evighet,  och  de  hafva  ingen  ro  hvarken  dag 
eller  natt"  etc.  Samma  uttryck  i  kap.  19:3.  I  kap.  20:  10  heter 
det:  "Djefvulen,  som  förvillade  dem,  blef  kastad  i  samma  eld- 
och  svafvelsjö  som  vilddjuret  och  den  falske  profeten;  och  de 
skola  plågas  dag  och  natt  i  evigheters  evighet."  Då  uttrycket 
"evigheters  evighet"  användes  både  om  Guds  eviga  tillvaro  och 
de  fördömdas  eviga  qval,  hvem  har  rättighet*  att  säga,  att  det 
betyder  oändlighet  i  det  ena  fallet  och  ändlighet  i  det  andra? 

217.  Det  har  invändts  häremot,  att  uttrycket  "evigheters 
evighet"  äfven  användes  om  Kristi  och  de  troendes  regering 
(Upp.  11:  15;  22:  5),  hvilken  man  med  stöd  af  1  Kor.  15:  24-46 
sökt  inskränka  till  det  tusenåriga  rikets  tid.  Men  detta  är  icke 
rätt.  Den  regering,  som  omtalas  på  sistnämda  ställe,  är  Kristi 
medlare  verk  under  det  tusenåriga  rikets  tid,  hvilket  skall  gå  ut 
på  att  bekämpa  alla  fiendtliga  makter  och  föra  allt  till  sitt  slut- 
mål. Detta  mål  skall  vara  uppuådt  vid  den  messianska  tids- 
ålderns slut,  då  riket  skall  öfverlemnas  åt  Gud.  Men  dermed 
är  det  icke  slut  på  Kristi  regering,  utan  denna  fortsattes  i  den 
högre  fulTkomning ,  under  hvilken  Gud  skall  vara  allt  i  alla. 
Likasom  riket  icke  upphör  dermed,  att  det  öfverlemnas  åt 
Fadren,  så  upphör  icke  Kristi  regering  dermed,  att  den  öfver- 
tages  af  Fadren  omedelbart,  utan  den  fortsattes  i  en  högre  full- 
komning.  I  Luk.  1:  33  säges  det,  att  på  hans  rike  skall  ingen 
ände  vara.  Det  är  icke  blott  riket,  som  är  ändlöst,  utan  hans 
rike,  hvilken  skall  vara  konung  till  evig  tid.  "Hans  välde  är  ett 
evigt  välde,  som  icke  skall  förgås,  och  hans  rike  skall  aldrig  för- 
störas" (Dan.  7:  14).  När  det  i  Upp.  22:  5  talas  om  de  saligas 
regering  "i  evigheters  evighet,"  menas  dermed  icke  endast  en 
regering  under  det  tusenåriga  rikets  tid,  ty  dels  omtalas  denna 
regering  såsom  existerande  efter  det  tusenåriga  rikets  tid  på  den 
nya  jorden  (v.  1-5;  jfr  kap.  21:1  f.),  sålunda  efter  den  tid  som 
åsyftas  i  1  Kor.  15:  24-28,  dels  betecknas  den  tusenåriga  rege- 
ringen icke  såsom  en  evig  utan  såsom  en  regering  för  tusen  år 
(Upp.  20:4).  Deraf  kunna  vi  ined  rätta  draga  den  slutsatsen, 
att  den  form  af  Kristi  och  de  troendes  regering,  som  är  be- 
gränsad till  den  messianska  tidsåldern,  väl  skall  upphöra,  men 
att  denna  regering  skall  fortsättas  i  en  annan  och  högre  form, 
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utan  någon  ände.  I  det  nya  Jerusalem,  som  efter  det  tusen- 
åriga rikets  tid  kommer  ned  från  himmelen  på  den  nya  jorden, 
skall  vara  både  Guds  och  Lammets  tron  (kap.  22:  3),  hvilket 
visar,  att  Kristus  äfven  efter  det  tusenåriga  riket  deltager  i  Guds 
regering.  Och  i  Dan.  7:  17  heter  det:  "Och  den  högstes  helige 
skola  få  riket  och  besitta  riket  i  alla  evigheters  evighet."  Detta 
uttryck  tillåter  ingen  inskränkning.  "Alla  evigheters  evighet" 
är  det  starkaste  uttryck,  som  kan  användas  för  att  uttrycka 
ändlöshet, 

218.  Innan  vi  af  sluta  detta  kapitel,  vilja  vi  anföra  några 
yttranden  af  kyrkofäderna,  som  visa,  huru  de  uppfattade  såväl 
ordet  evighet  som  varaktigheten  af  det  tillkommande  straffet. 
Justinus  Martyr  (död  165  e.  Kr.)5  som  sjelf  var  grek  och  förtro- 
gen med  det  grekiska  språket,  säger:  "De  andra  skola  bortsändas 
i  domen  och  fördömelsens  eld  för  att  straffas  oaflåtligtP 9) 
Ireneus  (död  202  e.  Kr.),  som  likaledes  skref  på  grekiska,  ut- 
talar sig  sålunda:  "Alltså  förvärras  äfven  deras  straff,  som  icke 
tA)  på  Guds  ord  och  som  förakta  hans  ankomst  och  hafva  vändt 
tillbaka,  emedan  det  är  icke  endast  timligt,  utan  göres  äfven 
evigt.  Ty  de,  till  h vilka  Herren  skall  säga:  <Gån  bort  ifrån 
mig  I  förbannade,  till  den  eviga  elden,'  dessa  skola  blifva  evigt 
fördömda."  Vidare  säger  han:  "Nu  äro  de  goda  tingen  eviga 
och  utan  ände  hos  Gud,  och  derför  är  deras  förlorande  äfven 
evigt  och  utan  ä?ide."10)  Krysostomus  (344-407),  som  äfven 
talade  och  skref  på  grekiska  språket  och  på  sin  tid  var  ansedd 
som  en  af  de  förnämste  talarne  på  detta  språk,  yttrar  sig  om  det 
eviga  straffet  sålunda:  "Låtom  oss  då  icke  nu  förhålla  oss  så, 
som  om  plågornas  utomordentliga  kraft  skulle  göra  slut  på  sjä- 
len, ty  sjelf  va  kroppen  skall  under  den  tiden  icke  kunna  erfara 
sådant,  utan  den  skall  tillsammans  med  själen  förblifva  i  ett  till- 
stånd af  evigt  straff,  och  der  skall  ej  vara  något  slut  att  emotse 
efter  det  samma."11)  Origenes  (död  254),  den  äldsta  kyrkans 
store  teolog,  yttrar  äfven  följande:  "Den  apostoliska  läran 
är,  att  hvarje  själ,  som  har  ett  eget  väsen  och  lif,  skall  efter 
sin  skilsmessa  från  veriden  vedergällas  efter  sin  förtjenst,  va- 


9)  Ante  Tsicene  Fathers:  Vol.  I,  p.  217. 
io)  Ant.  Nic.  Fath. :  Vol.  I,  p.  501,  556. 
Ji)  Post  Nicene  Fathers :  Vol.  IX,  p.  995 
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rande  bestämd  att  antingen  ärfva  evigt  lif  och  salighet,  om  hen- 
nes gerningar  hafva  förtjenat  det,  eller  att  öfverlemnas  åt  den 
eviga  elden  och  straffet,  om  hennes  brottslighet  har  fört  henne 
dertill"  (Ant.  Nic.  Fath.  Vol.  IV,  p.  240). 12) 

219.  Vi  hafva  sålunda  sett,  att  de  ord,  som  i  grundspråken 
användas  om  de  förtappades  eviga  straff,  verkligen  innebära  änd- 
löshet. Vi  hafva  anfört,  huru  de  förklaras  af  de  mest  framstå- 
ende språkkännare  och  bibeltolkare;  vi  hafva  sett,  huru  de  gre- 
kiska orden  användas  af  de  klassiske  f  örf  attarne  och  de  grekiske 
kyrkofäderna;  vi  hafva  slutligen  anfört,  huru  grundspråkens  ord 
användas  i  bibeln.  Och  det  resultat,  hvartill  denna  undersök- 
ning ledt  oss,  är,  att  de  omskrifna  orden  icke  blott  hafva  bety- 
delse af  ändlöshet,  utan  äfven  användas  i  denna  betydelse  om  det 
tillkommande  straffet.  Till  slut  vilja  vi  anföra  ett  yttrande  af 
prof.  Moses  Stuart,  som  intygar  det  samma.  Han  säger:  "Om 
aion  och  aionios  icke  beteckna  evighet  och  evig  i  det  grekiska 
språket  af  Septuaginta  (de  sjuttio  uttolkares  öfversättning)  och 
nya  testamentet,  hvilka  ord  har  dä  detta  språk  för  att  uttryena 
ett  sådant  begrepp?  Skall  någon  våga  säga,  att  de  helige  för- 
f attarne  icke  hade  något  sådant  begrepp  som  evig  och  evighet? 
Men  om  det  medgifves,  att  detta  begrepp  var  dem  bekant,  med 
hvilka  ord  kunde  de  mera  träffande  uttrycka  det  på  grekiska 
språket  än  med  dessa?"13) 


12)  Här  må  dock  nämnas,  att  Origenes  trodde  på  en  slutlig  återställelse  af  alla  ska- 
pade varelser,  djefvulen  och  de  onda  andarna  icke  undantagna.  Men  dervid  är  att 
märka:  1)  att  Origenes  kom  till  detta  resultat  genom  filosofiska  spekulationer;  2)  att 
han  af  sina  spekulationer  leddes  att  antaga  en  oupphörlig  vexling  af  fall  och  upprät- 

.telse  icke  blott  i  de  förtappades  utan  äfven  i  de  saligas  evighetstillstånd;  3)  att  han 
trodde  på  en  allegorisk  tolkning  af  skriften,  som  han  satte  högre  än  den  bokstafliga; 
4)  att  han  räknade  sina  meningar  om  återställelsen  till  sådana  saker,  som  det  ej  var 
rådligt  att  framställa  för  folket.  "Detta,"  säger  han,  "framställa  vi  med  mycken  var- 
samhet, i  det  vi  mera  ingå  i  undersökningar  än  uppställa  lärosatser' '  (se  Ant.  Nic. 
Fath.  Vol.  IV,  p.  260).  Origenes  meningar  blefvo  ock  ansedda  för  villfarande  och  för- 
kastade af  den  äldsta  kyrkan  (om  Origenes  återställelselära  se  Schaff-Herzog  Encyclo- 
psedia,  art.  Apokatastasis.  Se  äfven  kyrkohistorierna  af  Hammerick,  Hagenbach, 
Schaffm.  fl.) 

13)  Exegetical  Essays,  p.  248. 
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SJETTE  KAPITLET. 

Den  nya  skapelsen,  de  saligas  eviga  hem. 

220  Den  närvarande  skapelsen  är  af  förgänglig  natur  (Ps. 
102:  27;  Es.  34:  4;  51:6)  och  skall  lemna  rum  för  en  ny  och  oför- 
gänglig. Derom  heter  det  i  Es.  65:  11:  "Se,  jag  skapar  211  ny 
himmel  och  en  ny  jord,  och  det  gamla  skall  icke  mer  ihågkom- 
mas  och  icke  läggas  på  hjertat."  Och  åter:  "Herrens  dag  skall 
komma  såsom  en  tjuf,  och  då  skola  himlarne  med  dån  försvinna 
och  elementen  upplösas  af  hetta  och  jorden  och  de  verk,  som  äro 
derpå,  förbrännas.  Men  nya  himlar  och  en  ny  jord  vänta  vi 
efter  hans  löfte,  i  hvilka  rättfärdighet  bor  (2  Petr.  3:  10,  13). 
Och  åter:  "Jag*  såg  en  ny  himmel  och  en  ny  jord,  ty  den  första 
himmelen  och  den  första  jorden  hafva  förgåtts,  och  hafvet  är 
icke  mer"  (Upp.  21:  1).  Förvandlingen  sträcker  sig  till  verlds- 
alltets  alla  delar,  till  himlarne  och  jorden.  Häri  inbegripes  lik- 
väl icke  Guds  härlighets  himmel,  som  från  evighet  varit  platsen 
för  hans  tron  (Es.  66:  1). 

221.  Skriften  omtalar  flere  himlar:  det  synliga  himla- 
hvalfvet  (1  Mos.  1:  6-8;  Matt.  16:  3),  verldsrymden  eller  stjern- 
himmelen  (Matt.  24:  29)  och  Guds  himmel  (Matt.  23:  22). 
Paulus  talar  i  2  Kor.  12:  2  om  den  tredje  himmelen;  dock  böra 
vi  icke  inskränka  dem  till  blott  tre,  ty  enligt  v.  4  är  paradiset 
beläget  öfver  tredje  himmelen.  Vid  sin  himmelsfärd  uppfor 
Herren  Jesus  öfver  alla  himlar  (Ebr.  4:  14;  Ef.  4:  10).  Till 
skilnad  från  lägre  himlar  kallas  Guds  boning  helgedomen  (Ebr. 
9:  12)  eller  sjelfva  himmelen  (v.  24),  hvilken  icke  tillhör  denna 
skapelsen  (v.  11).  Himmelen  i  egentlig  eller  högsta  mening, 
såsom  varande  utom  denna  skapelsen,  beröres  sålunda  icke  af 
den  förvandling,  som  skall  omdana  verldsskapelsen.  Men  jorden 
och  verldsrymden  med  alla  dess  millioner  verldar  skola  genomgå 
denna  förnyelseprocess,  som  utgör  verldsalltets  uppståndelse 
från  de  döda.  Till  den  kommande  skapelsen  förhåller  sig  den 
närvarande  såsom  fröet  till  sin  brodd,  h varför  Herren  om  den 
nya  skapelsen  säger:  "Se,  jag  gör  allting  nytt"  (Upp.  21:  5). 
Renad  från  synd  och  förgänglighet,  tusenfaldigt  förskönad,  ut- 
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sträckt  i  oändlighet,  skall  den  högtidsklädda  skapelsen  evigt 
kretsa  inför  Herrens  ansigte.  Till  hela  denna  förhärligade 
verldsskapelse  ega  de  saliga  tillträde.  Skilnaden  emellan  him- 
mel och  jord  likasom  försvinner,  då  de  saliga  öfverallt  äro  inför 
Guds  ansigte  och  upplysas  af  hans  härlighet.  Häraf  kommer  det 
sig,  att  de  målande  skildringarne  af  de  heligas  salighet  förläggas 
än  i  himmelen  (Upp.  7:  15)  och  än  på  jorden  (kap.  21:  2,  10). 
Saligheten  är  framför  allt  ett  tillstånd,  som  gör  hvarje  plats  i 
verldsalltet  till  ett  stycke  himmel. 

222.  Likväl  böra  vi  icke  lemna  ur  sigte,  att  Herren  har  en 
utvald  plats  för  sina  utvalda.  "I  min  Faders  hus  äro  många  bo- 
ningar," säger  Jesus  (Joh.  14:  2).  I  Upp.  21  kap.  beskrifves  det 
förnyade  verldsalltets  strålande  hufvudstad,  det  nya  Jerusalem. 
Om  det  är  en  verklig  stad  eller  endast  den  förhärligade  försam- 
lingen under  bilden  af  en  stad,  derom  äro  meningarna  delade. 
Skäl  kunna  ock  anföras  för  båda  uppfattningarna.  Troligen 
hade  synen  af  den  heliga  staden  till  ändamål  att  i  en  skön  för- 
ening af  bild  och  verklighet  framställa  hade  staden  och  försam- 
Ungen.  För  att  rätt  kunna  fatta  denna  framställning  böra  vi  å 
ena  sidan  vakta  oss  för  en  krass  materialism  och  ett  småaktigt 
pressande  af  detaljerna,  samt  å  andra  sidan  undvika  en  all  verk- 
lighet upplösande  allegorisering  eller  intetsägande  allmänne- 
lighet. 

223.  Utan  tvifvel  är  det  nya  Jerusalem  en  verklig  stad. 
Derför  vittnar  den  omständigheten,  att  det  kallas  en  stad  (v.  2), 
har  murar,  portar,  gator  (v.  12,  21)  o.  s.  v.  Likasom  det  anti- 
kristiska  väldet  koncentrerar  sig  i  en  stad  (kap.  17,  18),  så  skall 
afven  församlingens  härlighet  samla  sig  i  en  stad.  Om  en  him- 
melsk stad  talas  också  på  andra  ställen.  Abraham  väntade  en 
af  Gud  bygd  stad  med  fasta  grundvalar  (Ebr.  11:  10,  16).  I 
Gal.  4:  26  kallas  denna  stad  det  nya  Jerusalem,  som  är  of  vantill, 
i  motsats  till  det  närvarande  Jerusalem.  I  Upp.  3:  12  kallas  det 
nya  Jerusalem  "Guds  stad,"  och  enligt  kap.  22:  14,  19  kan  man 
ingå  uti  eller  uteslutas  ur  denna  staden.  Staden  kallas  bruden, 
Lammets  hustru  (kap.  21:  2,  10),  icke  i  egenskap  af  stad,  utan 
med  afseende  på  dess  förhärligade  innevånare.  Mycket  i  be- 
skrifningen  af  staden,  såsom  dess  form,  dess  måttförhållanden, 
namnihskrifter  m.  m.  är  utan  tvifvel  en  skön  svmbolik  af  för- 
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hållanden  inom  de  saligas  samfund.  Allt  är  verklighet,  mera 
verkligt  än  vi  förmå  fatta,  men  hvarje  verklighet  är  på  sam- 
ma gång  en  talande  bild  af  ännu  högre  och  andliga  förhål- 
landen. 

224.  Från  himmelen  kommer  denna  härliga  stad  (v.  2,  10). 
Der  finnes  han  redan  såsom  ett  Guds  tabernakel  (v.  3,  jfr  kap. 
11:  1;  13:  6;  15:  5;Ebr.  9:23-24).  Först  sedan  skilnaden emellan 
himmel  och  jord  utjernnats,  skall  jorden  bestrålas  af  denna  stads 
härlighet  (Upp.  21:  1-2).  Stadens  storlek  säges  vara  12,000 
stadier  (motsvarande  200  svenska  eller  1,400  engelska  mil)  till 
längd, ♦bredd  och  höjd  (v.  16),  hvilket  gör  ett  kubikinnehåll  af 
åtta  millioner  svenska  kubikmil.  Dess  ytinnehåll  motsvarar 
större  delen  af  Europa.  Sjelfva  stadsmuren  är  blott  144  alnar 
hög  (v.  17),  emedan  den  skall  tjena  till  att  utestänga  de  orätt- 
färdiga (v.  27;  kap.  22:  15),  utan  att  stänga  utsigten  för  de  sa- 
liga. Hvilken  symbolik  än  ligger  under  dessa  sifferuppgifter,  i 
h vilka  tolf talet,  detta  af  det  heliga  sjutalets  trea  och  fyra  jemt 
delade  tal,  intager  ett  så  framstående  rum,  så  är  dock  säkert,  att 
den  fullkomligaste  symmetri  och  det  största  utrymme  råder  i 
denna  stad.     I  Faderns  hus  äro  många  boningar  (Joh.  14:  2). 

225.  Staden  "hade  Guds  härlighet,"  heter  det  vidare  (Upp. 
21:  10).  Någon  gång  har  en  stråle  af  himmelens  härlighet  banat 
sig  väg  till  jorden,  såsom  då  middagssolen  öfverglänstes  af  det 
klara  sken,  som  hejdade  Saul  på  hans  väg  till  Damaskus.  Detta 
ljus  liknas  vid  jaspisstenens  hvita,  glänsande  klarhet  (v.  11), 
medan  det  i  oändliga  färgskiftningar  bryter  sig  genom  de  genom- 
skinliga föremålen.  Sjelfva  muren  är  af  jaspis  (v.  18),  lysande 
såsom  om  den  vore  bygd  af  strålande  stjernor.  Grundvalarne, 
hvilka  äro  tolf  och  hvardera  räcka  emellan  två  portar  eller  ett  af - 
stånd  af  50  svenska  mil,  utgöras  af  ädelstenar  i  alla  färger:  eld- 
röda, himmelsblå,  sjögröna,  purpurfärgade  o.  s.  v.  Hvarje  port 
utgöres  af  en  enda  perla.  Den  största  diamant  man  känner,  af 
ett  dufäggs  storlek,  såldes  en  gång  för  tolf  millioner.  Men  han, 
som  kan  förvandla  ett  stycke  kol  till  en  dyrbar  ädelsten,  har 
tusentals  utvägar  att  pryda  och  försköna  denna  himmelska  stad. 
Från  portarne  leda  lika  många  hufvudgator  genom  staden,  hvilka 
äro  belagda  med  klart  genomskinligt  guld  (v.  21).  Alla  sköna 
egenskaper  äro  förenade  i  himmelens  föremål.      Guldet  är  både 
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glänsande,  fast  och  genomskinligt,  såsom  vore  det  en  slags  för- 
ening af  guld  och  ädelstenar»  Af  samma  ämne  äro  äfven  husen 
i  staden.  Tanken  kan  sedan  fortgå  i  samma  rigtning  och  före- 
ställa sig  byggnadskonst,  torn,  spiror,  ornament  m.  m.,  allt  speg- 
lande sig  i  de  guldglänsande  gatorna. 

226.  På  andra  ställen  i  Uppenbarelseboken  omnämnas  andra 
föremål  i  denna  stad.  Guds  tron,  af  bländande  hvit  glans  (kap. 
20:  11),  reser  sig  derinne  (kap.  4:  2).  En  smaragdgrön  regnbåge, 
en  bild  af  Guds  trofasthet,  hvälfver  sig  såsom  tronhimmel  om- 
kring tronen  (v.  3).  Ljusströmmar,  tordön  och  röster  utgå  ifrån 
tronen,  förkunnande  Guds  majestät  och  rättfärdighet  (v.  5). 
Sju  eldslampor  rundt  omkring  tronen  af  bilda  Anden,  med  af  se- 
ende på  dess  mångfaldiga  gåfvor  och  verksamhet  (v.  5).  Rundt 
omkring  i  tronsalen  sitta  de  regerande  helgonen  på  sina  troner, 
klädda  i  hvita  kläder  med  gyllene  kronor  på  sina  hufvud  (v.  4). 
Huru  ljufligt  talar  icke  hvarje  symbol  sitt  välförstådda  språk! 
Framför  tronen  utbreder  sig  likasom  ett  kristallhaf  genomflätadt 
af  ljusstrålar  (4:  6;  15:  2),  såsom  då  aftonsolen  öfvergjuter  den 
spegelklara  insjön  med  sitt  purpurskimmer.  På  denna  af  mor- 
gonrodnader  och  regnbågar  flätade  matta  stå  de  frälsta  af  alla 
nationer,  iklädda  skinande  drägter,  under  det  de  på  gyllene 
harpor  spela  Guds  lof .  Omkring  hela  denna  tafla  sluter  den  ota- 
liga änglaskaran  en  ring,  äfven  den  sjungande  Guds  lof  (kap.  5: 
11-13).  Lifvets  elf,  klar  som  kristall,  genomflyter  staden,  och 
på  båda  sidor  växa  lifvets  träd  såsom  en  boulevard  emellan  gatan 
och  elfven  (kap.  22:  2).  Det  är  en  mångfald  af  föremål,  former 
och  ljusskiftningar  i  den  himmelska  staden.  Och  öfver  allt 
råder  ett  blomstrande,  glädtigt  lif. 

221.  Vi  hafva  icke  hjerta  till  att  pressa  alla  dessa  detaljer, 
utan  låta  bild  och  verklighet  f örblifva  i  den  innerliga  förening, 
som  synen  framställer  dem,  endast  fasthållande,  att  när  vi  tänkt 
oss  denna  stad  tusen  gånger  skönare  än  tanken  kan  fatta,  skall 
verkligheten  tusen  gånger  öfverträffa  våra  dj  er f väste  tankar.  Om 
en  öfverängel  skulle  måla  en  tafla  af  himmelen,  om  han  doppade 
sin  pensel  i  solens  ljus  och  stjernornas  strålar,  om  det  blå  fästet 
vore  duken  och  om  för  hvarje  penseldrag  lef vande  ängar,  parker, 
floder  och  städer  framträdde,  så  skulle  han  på  tiotusen  år  ej 
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kunna  måla  en  trogen  bild  af  den  himmel,  som  Gud  f ylt  med 
härlighet  och  salighet. 


SJUNDE  KAPITLET. 
De  saligas  omedelbara  gemenskap  med  Gud. 

228.  I  all  denna  härlighet  utgör  det  dock  de  frälstas  salig- 
het att  skåda  Gud.  Derom  heter  det  i  1  Tim.  6:  15-16:  "Hvii- 
ken den  salige  och  ende  h  er  skaren,  Konungen  öfver  alla  konungar 
och  Herren  öfver  alla  herrar,  i  sinom  tid  skall  låta  oss  se,  han 
som  allena  har  odödlighet  och  bor  i  ett  otillgängligt  ljus,  hviiken 
ingen  menniska  har  sett  eller  kan  se,  hviiken  vare  ära  och  evigt 
välde.  Amen."  I  Matt.  5:  8  säger  Jesus:  "Saliga  äro  de  ren- 
hjertade,  ty  de  skola  se  Gud."  Och  i  Job  19:  26  heter  det: 
"Fri  från  min  hud,  som  nu  är  så  förstörd,  och  från  mitt  kött, 
skall  jag  skåda  Gud.  Honom  skall  jag  skåda  och  se  med  egna, 
ej  en  annans  ögon."  Gud  uppenbarar  sig  i  härlighet  och  maje- 
stät i  himmelen.  I  Dan.  7:  9-10  heter  det:  "Jag  såg,  att  stolar 
stäldes  fram  och  den  Gamle  af  dagar  satte  sig.  Hans  klädnad 
var  såsom  hvit  snö,  och  hans  hufvudhår  såsom  ren  ull;  hans  stol 
var  eldsflammor  och  dess  hjul  var  en  brinnande  eld.  En  ström 
af  eld  flöt  ut  derifrån,  tusen  sinom  tusen  tj enade  honom  och  tio 
tusen  sinom  tio  tusen  stodo  inför  honom."  I  Es.  6  omtalas  en 
uppenbarelse  af  Herren,  som  uppfylde  hela  jorden  med  hans  här- 
lighet. Profeten  säger:  "I  det  året,  då  konung  Usia  blef  död? 
såg  jag  Herren  sitta  på  en  stor  och  hög  tron,  och  hans  släp  upp- 
fylde templet.  Serafer  stodo  ofvan  om  honom,  hvardera  med 
sex  vingar.  Med  två  betäckte  de  sina  ansigten,  och  med  två  be- 
täckte de  sina  fötter,  och  med  två  flögo  de.  Och  den  ene  ropade 
till  den  andre  och  sade:  Helig,  helig,  helig  är  Herren  Zebaot. 
Hela  jorden  är  full  af  hans  härlighet."  I  Hes.  1  kap.  omtalar 
profeten  en  syn  af  Herrens  majestät,  som  han  såg.  Fyra  glän- 
sande och  snabblöpande  keruber  buro  öfver  sina  hufvud  ett 
hvalf,  som  liknade  den  underbaraste  kristall.    "Of vanpå  hvalfvet, 
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gom  var  ofver  deras  hufvud,  var  såsom  af  safirsten  liknelsen  af 
en  tron,  och  ofvanpå  den  tronen  liknelsen  af  en  man,  som  satt 
derpå.  Och  jag  såg  något  som  liknade  glödande  malm,  som  såg 
ut  såsom  hade  det  eld  uti  sig  på  alla  sidor,  ifrån  det  som  tycktes 
vara  hans  länder  och  uppåt,  och  ifrån  det  som  tycktes  vara  hans 
länder  och  nedåt  såg  jag  likasom  eld,  som  kastade  sitt  sken  åt 
alla  sidor.  Såsom  utseendet  af  bågen,  som  visar  sig  i  skyn  på 
regnets  dag,  sådant  var  utseendet  af  skenet  åt  alla  sidor.  Sådan 
var  till  utseendet  liknelsen  af  Herrens  majestät"  (Hes.  1:  26- 
28).  I  Upp.  1:  4;  4:  2-5;  5:  6  framställes  Guds  treenighet,  sådan 
den  uppenbarar  sig  i  himmelen:  Gud  satt  på  tronen,  Lammet 
var  midt  framför  tronen,  och  Anden  framstäldes  med  af  seende 
på  sina  mångfaldiga  gåfvor  och  verkningar  under  bilden  af  sju 
eldslampor  rundt  omkring  tronen. 

229.  I  Guds  härlighet  är  ljuset  en  utmärkande  egenskap. 
"Gud  är  ett  ljus,  och  intet  mörker  är  i  honom"  (1  Joh.  1:  5). 
"Hans  härlighet  öfvertäcker  himmelen,  och  af  hans  lof  är  jorden 
full.  Och  glansen  är  såsom  solens,  strålar  gå  ut  ifrån  hans  hand, 
och  med  dem  öfverhöljer  han  sitt  majestät"  (Hab.  3:  3-4).  Guds 
strålande  härlighet  har  jaspisstenens  genomskinliga  kristallklar- 
het och  sarderstenens  eldröda  färgskiftning  (Upp.  4:  3).  Den 
himmelska  staden  behöfver  derför  icke  sol  eller  måne,  ty  Guds 
härlighet  upplyser  den  (kap.  21:  23).  Till  Guds  härlighet  höra 
ock  hans  fullkomliga  egenskaper:  hans  makt,  hans  vishet,  hans 
kärlek.  Skönt  äro  dessa  egenskaper  af  bildade  i  skapelsen,  i  för- 
synen och  i  återlösningen,  men  tusenfaldigt  härligare  skola  de 
framstå  för  de  saligas  ohöljda  blickar.  Hvilken  anblick,  när  de 
saliga  skåda  detta  majestätiska  guddomsväsen,  hvars  närvaro 
spåras  i  allt  det  sköna,  stora  och  ädla,  men  hvars  ansigte  ingen 
menniska  har  skådat.  Hvilken  fröjd  att  blifva  försatt  i  Guds 
omedelbara  närhet,  när  han  redan  på  jorden  genom  sin  kärlek 
och  godhet  så  kunnat  intaga  den  troendes  hjerta,  att  han  kan  ut- 
brista: "Herre,  när  jag  hafver  dig,  frågar  jag  efter  himmel  och 
jord  intet!" 

230.  Att  skåda  Jesus  skall  äfven  blifva  de  frälstas  eviga 
fröjd.  "Vi  skola  se  honom  såsom  han  är,"  säger  Johannes  (1 
Joh.  3:  2).  Redan  på  jorden  under  tjenareskepelsen  var  han 
"Guds  härlighets  återsken  och  hans  väsendes  af  bild"  (Ebr.  1:  23). 
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Den  bild  vi  hafva  af  honom  i  evangelierna  är  ren,  helig,  vord- 
nadsfull  och  älsklig.  Alla  uppriktiga  själar  drog  han  till  sig, 
alla  nödstälda,  som  nalkades  honom,  erhöllo  hjelp.  Hnru  skön 
var  han  icke  i  sin  förnedring,  i  törnekransen,  i  den  bloddrypam 
de  purpurmanteln,  då  hans  bleka  läppar  röra  sig  till  bön  för  fien 
derna  eller  hviska  fridsord  till  den  döende  röf våren!  Då  Ste- 
fanus såg  den  förhärligade  Frälsaren  i  himmelen,  blef  hans  ansigte 
lysande  såsom  en  ängels  ansigte  (Apg.  7).  Ifrån  sin  upphöjda 
ställning  på  Faderns  högra  hand  sprider  Jesus  redan  nu  lif ,  frid 
och  glädje  i  verlden.  Församlingen  sluter  sig  omkring  honom 
såsom  sin  Frälsare,  sin  konung,  den  utkorade  bland  många  tusen. 
Barnet  älskar  honom,  för  den  bepröfvade  kristne  är  han  oum- 
bärlig, till  och  med  den  otrogne  vördar  honom.  Jesus  är  verlds- 
historiens  medelpunkt.  Civilisation,  sedlighet  och  förbättringar 
på  alla  områden  äro  frukter  af  kristendomens  förädlande  infly- 
tande. Kristi  kärlek  förvandlar  den  värste  brottslingen  till  det 
största  helgon  och  uppfyller  de  troendes  hjertan  med  den  renaste 
glädje.  Ingenting  i  verlden  förmår  skilja  en  sann  kristen  från 
hans  Frälsare.     Millioner  äro  villiga  att  dö  för  honom. 

231.  Allt  detta  skall  i  himmelen  framträda  i  ofördunklad 
klarhet.  "Höjden,  bredden,  längden  och  djupet  af  Kristi  kär- 
lek" utgör  i  evighet  de  saligas  glädje.  Hans  makt,  hans  vishet 
och  härlighet  uppfylla  änglarna  med  beundran.  Den  bild, 
aposteln  Johannes  såg  af  Jesu  härlighet,  är  utomordentligt  skön. 
"Midt  ibland  de  sju  gyllene  ljusastakarne  var  en,  som  var  lik  en 
menniskoson,  klädd  i  fotsid  drägt  och  omgjordad  vid  bröstet  med 
ett  gyllene  bälte.  Och  hans  hufvud  och  hår  voro  hvita  som  hvit 
ull,  såsom  snö,  och  hans  ögon  voro  såsom  en  eldslåga.  Och  hans 
fötter  liknade  kalkolibanos,  såsom  hade  den  blifvit  glödgad  i  en 
ugn,  och  hans  röst  var  såsom  en  röst  af  mycket  vatten.  Och 
han  hade  i  sin  högra  hand  sju  stjernor,  och  från  hans  mun  ut- 
gick ett  skarpt  tveeggadt  svärd,  och  hans  utseende  var  såsom  då 
solen  lyser  i  sin  kraft"  (Upp.  1:  13-16).  "Hans  ögon  voro  så- 
som eldslåga,  och  på  hans  hufvud  voro  många  diadem,  och  han 
hade  ett  namn  skrifvet,  hvilket  ingen  känner  utom  han  sjelf" 
(kap.  19:  12). 

232.  Att  Gud  är  i  himmelen,  gör  himmelen  till  hvad  den 
ar.     "Gud  skall  vara  allt  i  alla"  (1  Kor.  15:   28).      Allt  lif,  allt 


godt  och  skönt  kommer  redan  nu  ifrån  Herren.  Genom  använ- 
dande af  jordiska  ting  kan  Herren  här  i  tiden  göra  det  ljufligt 
och  godt  för  menniskan.  Om  allt  skönt  i  naturen  och  all  konst 
vore  samlade  på  en  plats,  skulle  denna  plats  vara  ett  riktigt  pa- 
radis. Om  vidare  all  den  glädje  och  frid,  som  genom  nådens 
medel  kommit  alla  troende  till  del,  kunde  erfaras  på  en  gång  på 
jorden,  skulle  det  redan  vara  en  himmel  i  smått.  Men  om  Herren 
genom  timliga  medel  så  kan  förljufva  en  menniskas  lif,  huru 
stor  varder  icke  då  sällheten,  när  Gud  genom  sin  omedelbara 
närvaro  aflägsnar  hvarje  nöd  och  uppfyller  hvarje  behof !  "Gud 
skall  af  torka  alla  tårar  från  deras  ögon"  (Upp.  21:  4).  "Lammet, 
som  är  midt  för  tronen,  skall  vårda  dem  och  leda  dem  till  lef- 
vande  vattenkällor"  (kap.  7:  17).  "Och  staden  behöfver  icke 
solen  eller  månen,  att  de  skola  lysa  deröfver,  ty  Guds  härlighet 
upplyser  den,  och  dess  ljus  är  Lammet"  (kap.  21:  23). 

233.  Inför  Gud  och  Lammet  i  Guds  stad  skola  de  utvalda 
hafva  sitt  eviga  hem.  I  Upp.  7:  9-1 7  heter  det:  "Derefter  såg 
jag,  och  se,  en  stor  skara,  som  ingen  kunde  räkna,  af  alla  folk- 
slag och  stammar  och  folk  och  tungomål,  stående  inför  tronen 
och  inför  Lammet,  klädda  i  hvita,  fotsida  kläder,  med  palmer  i 
sina  händer.  Och  de  ropade  med  hög  röst  och  sade:  Frälsnin- 
gen är  vår  Guds,  som  sitter  på  tronen,  och  Lammets!  Och  alla 
änglar  stodo  omkring  tronen  och  omkring  de  äldste  och  de  fyra 
djuren  och  nedföllo  på  sina  ansigten  och  tillbådo  Gud  och  sade: 
Amen,  lof  och  ära  och  vishet  och  magt  och  starkhet  tillkommer 
vår  Gud  i  evigheters  evighet!  Amen.  Och  en  af  de  äldste  sva- 
rade och  sade  till  mig:  Hvilka  äro  dessa,  som  äro  klädda  i  de 
hvita,  fotsida  kläderna,  och  hvarifrån  hafva  de  kommit?  Och 
jag  sade  till  honom:  Herre,  du  vet  det.  Och  han  sade  till  mig: 
Dessa  äro  de,  som  komma  ur  den  stora  bedröfvelsen;  och  de 
hafva  tvagit  sina  kläder  och  gjort  dem  hvita  i  Lammets  blod. 
Derför  äro  de  inför  Guds  tron  och  tjena  honom  dag  och  natt  i 
hans  tempel;  och  den,  som  sitter  på  tronen,  skall  bo  öfver  dem. 
De  skola  icke  mer  hnngra  eller  törsta,  icke  heller  skall  solen 
eller  någon  hetta  falla  på  dem.  Ty  Lammet,  som  är  midt  för 
tronen,  skall  vårda  dem  och  leda  dem  till  lef vande  vattenkällor, 
och  Gud  skall  af  torka  alla  tårar  från  deras  ögon."  Till  antal 
äro  de   frälsta  en  skara,  som  ingen  kan  räkna.     Endast  marty- 


— 171  — 

rernas  antal  säges  uppgå  till  minst  sextio  millioner.  Tänka  vi 
oss  sedan  de  frälsta  under  alla  tider  tillsammans  med  de  skaror, 
som  skola  frälsas  under  det  tusenåriga  riket,  så  kunna  vi  få 
någon  föreställning  om,  huru  stor  den  frälsta  skaran  skall 
blifva. 

234.  De  saliga  äro  alla  lika  Kristus,  ty  de  få  se  honom, 
såsom  han  är  (]  Joh.  3:  2).  Till  denna  likhet  hör  uppståndel- 
sens förhärligade  andekropp,  hvilken  är  lik  Jesu  förhärligade 
lekamen  (1  Kor.  15:  42-49;  Fil.  3:  21).  Moses  ansigte  erhöll  en 
bländande  glans,  då  han  talade  med  Gud  (2  Kor.  3:7),  men  de 
saliga  skola  lysa  såsom  solen  eller  såsom  stjernor  i  evighet  (Matt. 
13:  43;  Dan.  12:  3).  En  evig  ungdom,  en  oförvissnelig  skönhet 
och  ett  friskt  lif  skola  utmärka  denna  förhärligade  lekamen. 
Örat  tjusas  af  det  fina  välljudet  och  harmonien  i  himmelens  sång 
och  musik.  Ögat  är  tusenfaldigt  mera  skärpt,  än  det  här  kan 
blifva  genom  det  starkaste  fjerrglas.  Om  det  obeväpnade  ögat 
hade  samma  synförmåga,  som  när  man  skådar  genom  ett  för- 
storingsglas, skulle  vi  se  en  verld  af  skönhet  i  en  liten  blomma. 
Men  de  saliga  se  tusen  verldars  föremål  med  en  fullkomligt  ut- 
vecklad synförmåga.  En  liten  ädelsten  kan  så  förtjusa  ögat,  att 
menniskor  utgifva  en  hel  förmögenhet  för  besittningen  af  en 
sådan.  Men  i  himmelen  mötes  ögat,  hvart  det  vänder  sig,  af  de 
skönaste  föremål  och  en  oändligt  vexlande  prakt.  Förnimmel- 
sen är  ljuflig,  känslan  är  upphöjd  och  ren.  Den  inre  friden  är  i 
harmoni  med  den  yttre  skönheten  och  fullkomligheten. 

235.  Likheten  med  Jesus  innebär  äfven  likhet  i  helighet. 
Det  skinande  hvita  silket,  i  hvilket  helgonen  skola  klädas,  är 
deras  rättfärdighet  (Upp.  19:  8).  De  hafva  tvagit  sina  kläder  och 
gjort  dem  hvita  i  Lammets  blod  (kap.  7:  14).  Tanken,  viljan 
och  känslan  äro  i  öfverensstämmelse  med  Guds  heliga  vilja. 
Inga  orena  fantasier,  inga  tvifvel  besvära  tanken;  ingen  strid 
mellan  kött  och  ande,  ingen  skygghet  för  Guds  och  änglarnes 
sällskap  förefinnes.  För  denna  helighet  är  himmelen  ock  en 
passande  lifsluft,  der  rättfärdigheten  icke  växer  som  en  drif- 
husplanta,  utan  har  sitt  inhemska  klimat.  Huru  förädlande 
och  höjande  är  icke  Guds  och  änglarnes  sällskap!  Äfven  helgo- 
nen äro  i  besittning  af  den  karakterens  fullkomlighet,  som  gör 
deras  sällskap  lärorikt  och  angenämt. 
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236.  Förstånd,  kraft  och  andra  förmögenheter  skola  äfven 
vara  fullkomligt  utvecklade  hos  de  förhärligade  helgonen.  Guds 
skapade  verk.  Guds  styrelse  och  ledning  samt  återlösningens 
under  skola  utgöra  outtömliga  ämnen  för  en  hel  evighets  forsk- 
ning. Denna  forskning  är  icke  mödosam,  emedan  inga  hemlig- 
heter tillsluta  sina  dörrar  för  den  spanande  blicken.  Det  är  en 
forskning,  som  skänker  den  lj ulligaste  tillfredsställelse,  för 
hvarje  gång  nytt  ljus  uppgår  för  tanken.  Och  hv?lka  tillfällen 
har  icke  verksamhetsförmåga  och  begåfning  att  utöfva  sin  väl- 
signelsebringande  verksamhet !  De  fullkomnade  äro  fnllkom- 
komliga  i  alla  afseenden.  • 


ÅTTONDE  KAPITLET. 

Himmelens  sällskapslif,  kärlek  och  glädje. 

237.  Ibland  de  frälsta  råder  all  den  variation,  som  olika 
karakterer,  olika  begåfning  och  härlighet  medgifva,  utan  att 
harmonien  det  minsta  derigenom  stores.  Pauli  djupsinnighet, 
Apollos  vältalighet  och  Esaias  poesi  hafva  i  himmelen  ett  till- 
fälle att  utveckla  hela  sin  fullkomlighet.  Utan  tvifvel  hafva 
de  saliga  olika  sysselsättning  och  olika  förtroendeposter  att 
fylla.  Sådant  torde  vara  antvdt  uti  de  många  symbolerna 
i  Uppenbarelseboken,  der  somliga  framställas  sittande  på  tro- 
ner, andra  stående  på  kristallhafvet  framför  tronen  (se  kap. 
4;  5;  14;  15)  o.  s.  v.  Men  i  all  denna  variation  råder  enhet. 
De  äro  alla  lika  saliga,  älska  lika  högt,  hafva  sin  glädje  i  Gud 
och  åtnjuta  alla  hans  oändliga  kärlek.  Kärleken,  som  aldrig 
upphör  (1  Kor.  13:  8),  förenar  dem  alla  i  en  ljunig  gemen- 
skap. Mycken  glädje  skall  följa  af  de  troendes  sammanvaro 
i  himmelen,  såsom  Paulus  säger  i  1  Tess.  2:  19-20:  "Hveni 
är  väl  vårt  hopp  eller  vår  glädje  eller  vår  berömmelses  krona? 
Eller  aren  icke  också  I  det  inför  vår  Herre  Jesus  vid  hans  till- 
kommelse?  Ty  I  aren  vår  ära  och  fröjd."  De  troende  skola  då 
icke  vara  skröpliga,  inskränkta  och  anstötliga.  Petrus  är  icke 
feg,  Tomas  icke  tvinande.     Job  och   hans   vänner  tvista  icke 


—  173  — 

mer.  ty  de  -t-  saken  från  samma  synpunkt.     Hvilka  ljufliga  sam- 
tal, hvilka  vältalig  ig,  bvilken  harmonisk  endrägt!     I  I  /„ 
»r  det  he~               ler  kärleken  sirt  rosenskimmer, 
krif  ningen  öfver  himmelen  intag 
framstående  rum.      Änglarne  äro  andar,  skapade 
vish .--..  |    lighel       h  kraft.      D 

1:12),  de  uträtta  villigt  Guds  befallningar 

iPs.  103:  .    i  med  en  mak:,  för  bvilken  bergen  flytta   -  g    Upp. 

B:  -    ocb  naturkrafterna  böja  sig  7:  1).     Änglarne  äro  ke- 

liga    kap.  14:  K     och  bärliga   (kap.    1    :    1),  de  sympatisera  för 

3  frälsning    Lok.  15:  1  h  ti  ena  dem.  som  skola  ärfva 

saligheten    Ebr.  1:  14).      Deraa  antal   raknäs  i  tiotusen  gånger 

tiotusen  [Dan.  7;  10),  i  Legioner  ocb  kärskaror  (Luk.  B:  30  .     De 

indelae  i  högre     sh  lägre  klasser:    troner,  myndigheter,  hen 

men        fa        Idigketer    (Kol.  1:  16).     Det   finneg     'iveränglar  (1 

Tess.  4:  16  ,  sådana  som  stå  inför  Guds  åsyn  (Luk.  1:  19).  keru- 

1:  24;  H-.  1  kap.)  ocb  serafer     Es.  6:  2-6).     Hveni 

vet,  om   icke  tusentals  verldar  äro   upp:  I^sa   heliga, 

oskuldsfulla  och  lyckliga   väsenden?     Huru   ljnfligt   skall   icke 

kapet  me  diga  änglarne  vara!     Huru  mycket  hafva  de 

icke  att"  Guds  verk  och  om  de  resor,  som  de  på  G 

[ning  I    retogo  till  Guda  barns  hjelp!     De  I  :ven  äna 

platser  att  fylla  i  himmelen.     Änglar  vakta   portar:  :  nya 

Jerusalem  'Upp.  21:  12 

t  "  Gr}   —kall   de   saligs  sig  luft. 

Derom  ii-  i  Upp.  14:  2—3:     "Jag  1  him- 

melen såsom  en  röst  af  mycket  vatten  och.  såsom  en  röst  af  starkt 
:'n:  och  den  röst  som  jag  hörde  var  såsom   då  harpospelare 
på  sina  harpor.     Och  de   sjöngo   såsom   en  ny  sång  inför 
tronen."     Och  åter:      "De  sjöngo  Moses*.   Guds   tjenares.  sång 
och  Lammet-  sång,  xsh  underbara  äro  dina  verk, 

e  Gud.  du  alls  väldige;  rättfärdiga  och  sanna  äro  dina  vägar, 
du  folkens  konung"  (kap.  15:  B).  Och  åter:  "En  röst  utgick 
ifrån  tronen,  sägande:  Lofven  vår  Gud.  I  alla  hans  tjenare.  och 
I.  som  frukten  honom,  både  små  och  stora.  Och  jag  hörde  en 
i  st  sås  >m  en  röst  af  en  stor  skara  och  såsom  en  röst  af  my 
vatten  och  såsom  en  röst  af  starka  tordön.  som  sade:  Hallelun" 
Tv  Herren  Gud.  den  allsvåldige  har   intagit   riket.      Låtom  oss 
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glädjas  och  fröjdas  och  gifva  honom  äran;  ty  Lammets  bröllop 
har  kommit,  och  dess  hustru  har  tillredt  sig"  (kap.  19:  5-7). 
Det  är  någonting  hänförande  i  sång  och  musik;  ingenting  kan  så 
som  sång  eller  musik  tolka  själens  känslor.  På  dess  vingar 
lyfter  sig  själen  närmare  himmelen.  H vilken  sångkör  i  himme- 
len  af  millioner  och  myriader  sångare!  Äfven  änglarne  deltaga 
i  sången  såsom  det  i  kap.  T:  11-12  heter:  "Alla  änglar  stodo 
omkring  tronen  och  omkring  de  äldste  och  omkring  de  fyra  dju- 
ren och  nedföllo  på  sina  ansigten  inför  tronen  och  tillbådo  Gud 
och  sade:  Amen,  lof  och  ära  och  vishet  och  tacksägelse  och  pris 
och  magt  och  starkhet  tillkommer  vår  Gud  i  evigheters  evighet! 
Amen."  Om  en  orgel  vore  sammansatt  af  näktergalens  drillar, 
vattenfallets  bassolo,  vindens  basunljud,  hafvets  och  åskans 
trumhvirflar,  skulle  den  gifva  oss  blott  en  aflägsen  föreställning 
om  himmelens  sång  och  musik.  Och  sången  blir  aldrig  utsli- 
ten, ty  det  är  icke  en  tanke  eller  en  ingifvelse,  som  ständigt 
sj unges  om,  utan  en  ständigt  ny  sång,  emedan  samma  ljufliga 
ämne  om  Guds  kärlek  ständigt  klädes  i  nya  fröjdeljud  och  tanke- 
flygter. 

240.  Till  himmelens  sällhet  hör  ock,  att  ingenting  stör  fri- 
den och  glädjen.  Om  allt  det  onda  vore  borta  från  jorden,  skulle 
den  redan  nu  vara  en  himmel  i  smått.  Om  synd,  sorg  och  lidan- 
de inkomme  i  himmelen,  skulle  äfven  denna  sällhetens  boning 
förvandlas  till  ett  sorgens  hem.  Men  sådant  skall  icke  inkomma 
dit.  "Intet  orent  skall  inkomma  der,  intet  som  gör  styggelse 
och  lögn"  (Upp.  21:  27).  Om  de  orättfärdiga  inkomme  i  him- 
melen, skulle  dess  rena  luft  snart  blifva  pestsmittad.  Ingen  sa- 
lighet vore  det  för  dem  att  med  sin  orenhet  stå  ansigte  mot  an- 
sigte  inför  all  denna  helighet,  och  med  synden  skulle  äfven 
lidandet  inkomma  i  himmelen.  "Hafvet  är  icke  mer"  (v.  1). 
Med  sin  oro  och  sina  stormar  har  det  försvunnit  för  att  lemna 
rum  åt  friden  och  tryggheten.  "Stadens  portar  skola  icke  till- 
slutas om  dagen,  ty  natt  skall  icke  vara  der"  (v.  25).  "De  be- 
höfva  icke  ljus  af  lampa  och  ljus  af  sol,  ty  Herren  Gud  lyser 
öfver  dem"  (kap.  22:  5).  Sorgens  natt,  okunnighetens  och  tviflens 
natt  har  äfven  flytt  för  Guds  strålande  härlighet.  "Gud  skall 
aftorka  alla  tårar  från  deras  ögon,  och  döden  skall  icke  vara  mer, 
icke  heller  sorg,  icke  heller  rop,  icke  heller  värk  varder  mer,  ty 
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det  första  har  gått  till  ända"  (kap.  21:  4).  "Och  tempel  såg  jag 
icke  deruti,  ty  Herren  Gud,  den  allsvåldige,  är  dess  tempel  och 
Lammet"  (v.  22).  Nådens  medel  upphöra,  när  målet  är  vunnet: 
den  fullkomliga  gemenskapen  med  Gud. 

241.  Summan  af  all  himmelens  salighet  sammanfattas  i 
skriftens  framställning  af  Guds  folks  sabbatshvila.  "Det  står 
en  sabbatsro  åter  för  Guds  folk,"  heter  det  i  Ebr.  4:  9.  Och  åter: 
"Ja,  säger  Anden,  de  skola  hvila  sig  från  sitt  arbete,  ty  deras 
gerningar  följa  dem  efter"  (Upp.  14:  13).  Det  är  en  hvila  för 
den  under  lifvet  på  jorden  kringirrande  och  ofta  villf ärande 
tanken,  ty  fullkomligt  ljus  har  uppgått.  Det  är  en  hvila  från 
oron,  framtidsbekymren  och  fruktan  för  faror.  Det  är  en  hvila 
från  striden  mot  tvifvel  och  frestelser,  en  hvila  från  längtan, 
trångmål  och  tröttande  verksamhet.  De  saliga  hvila  såsom  seg- 
rare efter  striden,  såsom  resande,  hvilka,  efter  många  faror  och 
mödor,  ändtligen  äro  framme,  och  såsom  forskaren,  hvilken  fått 
allting  klart.  Det  är  hvila  i  helsa,  hvila  i  omtyckt  verksamhet 
och  hvila  i  kärlek.  De  saligas  hvila  är  en  fullkomlig  tillfreds- 
ställelse af  alla  behof  och  alla  önskningar. 

242.  Och  nu  till  slut:  må  vi  vinlägga  oss  om  att  inkomma 
i  himmelen!  Det  är  ett  mål,  väl  värdt  att  lefva  för.  Till  käm- 
pande, längtande  Guds  barn  säger  Jesus  de  tröstefulla  orden: 
"Den  som  öfvervinner  skall  få  detta  på  sin  lott"  (Upp.  21:  7). 
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